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प्रयाग 


दो शब्द 


वनस्थली विद्यापीठ ने एक विशेष प्रेरणा और भावना को लेकर 
२ अक्टूबर, १६४५ को समाजशास्त्र परिपद्‌ की स्थापना की। समय-समय 
पर समाज-शास्त्रीय विषयों पर चर्चा करना, उनका अध्ययन करना तथा 
उनके सम्बन्ध में प्रकाशन करना इसका कार्यक्रम निधारित किया गया। 

ह पुस्तक परिपद्‌ के तत्त्वावधान में सबसे पहला प्रकाशन का कार्य है। 
पहले इस पुस्तक को पूज्य महात्मा गाँधी के अभिनन्दन ग्रन्थ के रूप में 
प्रकाशित करने का विचार था। पर पूर्व इसके कि वनस्थली विद्यापीठ 
समाज-शास्त्र-परिपद्‌ अपने इस निश्चय को कार्यान्बित करती, पूज्य गाँधी जी 
अपने शरीर रूप म॑ हमारे बीच से उठ गये। फिर भी जो आदर्श और 
व्यवहार उन्होंने हमारे सामने अपने जीवन द्वारा प्रस्तुत किया वह आज 
भी हमारे मार्ग को प्रकाशवान करने वाला है, ओर बराबर रहेगा | अस्तु, 
हमने इस पुस्तक को “गांधी ग्रंथ, के नाम से प्रकाशित करने का विचार 
किया हे | 

वनस्थली समाज-शास्त्र-परिषद्‌ का यह प्रथम प्रकाशन आगे ऐसे अन्य 
प्रकाशन के लिए. हम॑ उत्साहित करेगा और हमें विश्वास हे कि हम 
समाज-शास्त्रीय विषयों पर शीघ्र अन्य प्रकाशन कार्य को पूरा करने में 
सफल होंगे । 

अन्त में में उन सब महानुभावों के प्रति आभारी हूँ जिन्हेंने अपना 
योग देकर इस कार्य को सफल बनाने में सहायता दी है । 


राजेश्वरी 
वनस्थली मंत्राणी 
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श्री राधाकृष्ण न्‌ 


महात्मा गाँधी के प्रति 
श्री राधाकृष्णन 


यदि गाँधी अपने आपको समस्त द्वेष और घुणा से मुक्त कर सके 
ह हैं, प्रेम की उस ज्योति को प्रज्वलिंत कर सके हैं जो कि समस्त 
मलीनताओओं को जलाने वाली है, यदि वे किसी बुराई से नहीं डरते हैं 
चाहे फिर वह मृत्यु की साया की घाटी में काम क्‍यों न करते हों, यटि 
वह हमारे लिए आशा की शाश्वत वाणी का प्रतिनिधित्व करते हें, 
तो इसका कारण यह है कि वे भारतवर्ष की विरासत में विश्वास करते हें, 
आत्मा के आन्तरिक जीवन की शक्ति में | जबत्र भौतिक और आध्यात्मिक 
समस्याओं का उनके सामने जमघट हो जाता है, जबत्र परस्पर विरोधी 
परिस्थितियाँ उनको विचलित करती हैं, जब्न कष्ठों का उन पर प्रहार 
होता है, वह स्वेच्छा से आत्मा की विश्राम शाला में चले जाते हें, 
आत्मा की गुप्त बारहदरी में, शक्ति और स्फूर्ति प्राप्त करने के लिए। 
ऐसे व्यक्ति जिनमें आध्यात्मिक संतुलन भरा पड़ा है और जो फिर भी 


अपने पर पीड़ित मानवता के बोझ को लेते हैं, संसार में कभी-कभी ही 
जन्म लेते हैं। 


महात्मा गाँधी भ्रोर उनका इतिहास में स्थान 


श्री प्रमनारायण माथुर 
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आज का विश्व एक अत्यन्त रुग्णावस्था में है। मानव के अमानवीय 
तत्त्वों ने उसके मानवीय तत्त्वों पर विजय प्राप्त कर ली हो, और जिस 
मानव-सभ्यता का निर्माण हमने असंख्य युगों के अपने प्रयत्नों से 
किया है उसी का विनाश आज हमारा एक मात्र लक्ष्य हो गया हो, 
कुछ इस प्रकार की हमारी अवस्था है। मनुष्य ने अपने बुद्धिबल से 
विज्ञान के क्षेत्र में जो अनेकों सफलताएँ प्राप्त की हैं, और जिनको हम 
अपने अज्ञान में प्रकृति पर विजय का नाम देते हैं, उनका उपयोग 
उसने श्रभी तक निर्माण के लिए उतना नहीं किया है जितना एक 
दूसरे के विनाश के लिए | हमारी सभ्यता आज कंठित है; हमारी 
मानवता उद्विग्न और उत्पीड़ित है; और हमारा संपूर्ण सामाजिक 
संगठन विश्शखलित । हमारे मूल्यांकन की विधि अत्यन्त. दूषित हो 
चुकी है, ओर हमारा नेतिक तथा सामाजिक धरातल बहुत गिर चुका 
है। आज एक व्यक्ति दूसरे व्यक्ति का, एक जाति दूसरी जाति का, 
एक वर्ग दूसरे वर्ग का, और एक राष्ट्र दूसरे राष्ट्र का यथाशक्ति शोषण 
करना चाहते हैं। जब मानव-समाज इस शोचनीय अवस्था में पहुँच चुका 
हो, तो उसके सामने एक ही प्रश्न प्रमुख हो सकता है और वह 
है इस असंतुलन की अवस्था मं फिर से संतुलन लाने का, अस्वस्थकर 
स्थिति को स्वस्थकर बनाने का, तथा हिंसा और शोषण जैसी विनाश- 
कारी प्रवृत्तियों का अन्त करके उनके स्थान पर प्रेम और श्रात्‌॒ भाव 
की निर्माणकारी प्रवृत्तियों की- स्थापना' करने का। दुनियाँ म॑ इस प्रकार 
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के कल्याणकारी प्रयत्न आज चल रहे हैं, इसमें कोई संदेह नहीं । 
मानव जाति मे एक नई चेतना का जन्म हो चुका है और यह नव- 
चेतना तथा जाग्रति विश्व-ऋल्याण के लिए प्रयत्नशील है। विश्व की 
इस नव जाणति के इतिहास में महात्मा गाँधी का अपना एक विशिष्ट 
ओर अपूर्व स्थान है। उनके जीवन और सिद्धान्तों ने न केवल एक 
महान्‌ पर सुप्त राष्ट्र को जाणत किया, उसके नैराश्य का अन्त करके 
उसमें आशा और उत्साह का संचार किया, और उसे एक शक्तिहीन 
राष्ट्र से सशक्त राष्ट्र बनाया, बल्कि उन्होंने समस्त मनुष्य-जाति के 
सामने एक नए मार्ग का उदाहरण उपस्थित किया और समाज-शास्त्र 
के विद्वानों के सामने एक अपूर्व प्रयोग का रास्ता खोला। महात्मा 
गाँधी का, अ्रस्तु, मानव इतिहास के विकास में एक महत्व पूर्ण स्थान 
है और वह रहने वाला है । निम्न पंक्तियों में हम इसी संबंध में कुछ 
प्रकाश डालेंगे । 


महात्मा गाँधी के जीवन और सिद्धान्तों की समझने के लिए यह 
ग्रावश्यक है कि उनके जीवन दर्शन को भली प्रकार 

एक संपूर्ण समका जाए। मनुष्य एक महान्‌ विश्व का बहुत 
जीवन दशन छोटा सा अंग मात्र है। इस महान विश्व में वह जन्म 
लेता है, इसम॑ जीवन यापन करता है, और अन्त में 

कम से कम अपनी शरीरावस्था से तो उसकी मुक्ति हो जाती है। अपने 
जीवन-काल में वह इस संसार के समस्त व्यवहार और व्यापार को देखता 
है | विश्व म॑ं दिखाई देने वाली विभिन्‍्नता का और उसकी अनेक रूपता 
का उसे अनुभव होता है। समस्त प्राणियों म॑ मनुष्य की एक विशिष्टता 
है कि उसके पास बुद्धि है, और इसलिए विचार करना उसका स्वभाव 
है | अस्तु, उसने सदा से ही जिस सृष्टि का वह अ्रंग मात्र हे उसके बारे 
में विचार किया है। जीवन और उसका आदर कया' है, यह प्रश्न बराबर 
उसके सामने रहा है ? आज भी है, और “मविष्य में भी अवश्य ही रहने 
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वाला है । इन्हीं प्रश्नों के उत्तर देने के प्रयत्नों के फलस्वरूप भिन्न भिन्न 
दाशंनिकों के मिनन-भिन्‍न दर्शन शास्त्रों का जन्म अ्रत्र तक हुआ है। यदि 
हम इस प्रश्न पर गहराई से विचार करें तो जीवन और उसके लक्ष्य के 
सम्बन्ध में हमें दो स्पष्ट दृष्टिकोण देखने को मिलते हैं। एक दृष्टिकोश 
के अनुसार मनुष्य-जीवन का इतिहास मनुष्य द्वारा किए गए उन प्रयत्नों 
का लेखा मात्र है जो वह अपने जीवन की आवश्यकताओं की पूर्ति करने 
के लिए करता आया है । सभ्यता के आरंभ में मनुष्य का जीवन अत्यन्त 
सादा और सरल था तथा उसकी आवश्यकताएँ अत्यन्त सीमित थीं। जैसे 
जैसे सभ्यता का विकास हुआ मनुष्य की आवश्यकताओं में अभिवद्धि 
हुई और उसका प्रयत्न बराबर इन बढ़ती हुई आवश्यकताओं को पूरा 
करने का रहा | यही उसने अपने जीवन का सबसे बड़ा लक्ष्य समझा | 
सामान्यतया एक सांसारिक मनुष्य अपने जीवन के सामने यही लक्ष्य रख 
कर चलता है। आधुनिक पुजीवादी उद्योगवाद के जन्म और उसके 
उत्तरोत्तर विकास और प्रसार के साथ-साथ जीवन सम्बन्धी इस दृष्टिकोण 
को भी अधिकाधिक प्रोत्साइन मिला। इसका ऐेतिहासिक कारण था। 
पूजीवादी उद्योगवाद का जन्म मनुष्य की वेज्ञानिक खोजों से हुआ। 
उत्पत्ति के नए. नए, साधनों का आविष्कार हुआ। पजीवादी उद्योगवाद 
इन उपायों का पूरा-पूरा लाभ उठा सके, इसके लिए मनुष्य मात्र में 
जीवन के प्रति यह दृष्टि उत्पन्न होना आवश्यक था कि जीवन का लक्ष्य 
आवश्यकताओं की बेरोक वृद्धि करना मात्र हे। आधुनिक अर्थशात्र और 
उसके पंडितों ने इस दृष्टिकोण का खूब प्रचार किया और आज भी वह 
प्रचार जारी है। यदि उत्पत्ति साधन ( फोर्सेज आँव प्रोडक्शन ) विकास 
की इस अवस्था में न होते, यदि वे मालिक और मजदूर के उत्पत्ति- 
_ संत्रंधों ( रिलेशन्स आँव प्रोडक्शन ) को जन्म न देते और इनके परिणाम 
स्वरूप मनुष्य की उत्पादन शक्ति का इतना विकास न होता तो कभी भी 
जोवन के इस दृष्टिकोण को इतना महत्व न मिलता। जीवन सम्बन्धी 
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इस दृष्टिकोण को भौतिक अथवा बहिमेंखी दृष्टिकोण का नाम दिया 
जाता है। माक्स और उसके वैज्ञानिक समाजवाद ने जो जीवन का दृथ्टि- 
कोण हमारे सामने पेश किया और जिसके अनुसार हमारा ध्येय एक 
ऐसी समाज-व्यवस्था को जन्म देना है जिसमें किसी प्रकार के शोपण के 
लिए. स्थान न हो और समाज के प्रत्येक व्यक्ति को जीवन की अधिकतम 
सुविधाएं समान रूप से उपलब्ध हों, वह इसी भौतिक दृष्टिकोण का एक 
परिष्कृत रूप कहा जा सकता है । 

ऊपर हमने जीवन संबंधी भौतिक अथवा बहिमुखी दृष्टि का उल्लेख 
किया है । जीवन संब्रंधी इससे एक भिन्‍न दृष्टि भी रही है। भारतीय दर्शन 
ओर विचार में इस दूसरी दृष्टि की प्रधानता मिलती है | इसका यह अथ 
नहीं कि पाश्चात्य अ्रथवा अन्य पूर्वी देशों के दर्शन में इस दूसरी दृष्टि 
का अभाव है। पर हमारे देश के दशन शास्त्र में यह दंष्टि एक अटूट 
श्रखला की तरह आज तक चली आईं है और इसका बहुत विकास हुआ 
है । इस दूसरी दृष्टि को हम जीवन संबंधी हद्रामरू अथवा अनन्‍्तर्मखी 
दृष्टि का नाम दे सकते हैं। इस विचार धारा के अनुसार जीवन को 
वास्तविकता इस पदार्थ अथवा दृश्य जगत में नहीं है। मनुष्य जीवन का 
लक्ष्य अपनी मौतिक आवश्यव ताओं की पूति करते रहना मात्र नहीं है। 
वह लक्ष्य तो इस दृश्य-जगत से सीमित न होकर उससे परे है। वह मनुष्य 
के इस वास्तविक ज्ञान में है कि इस वाह्य जगत की वास्तविकता अन्तिम 
वास्तविकता नहीं है । जीवन को वह अन्तिम सत्य नहीं माना जा सकता। 
जीवन का अन्तिम लक्ष्य अपने आपको दृश्य-जगत के भौतिक बन्धनों, 
उसकी भौतिक आकॉ्ताओं और इच्छाओं से मुक्त करना और मोक्ष 
की प्राप्ति करना है। दूसरे शब्दों म॑ मनुष्य जीवन का अन्तिम ध्येय शरीर 
की इच्छाओं की तृप्ति नहीं वरन उन इच्छाओं से अपने आपको ऊपर 
उठाकर आत्मा की उन्नति अथवा आध्यात्मिक उन्नति करना है । द 

जीवन सम्बंधी उक्त दृष्टिकोण को ' भिन्न-भिन्न दाशंनिकों तथा दशंन 
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शास(्रों ने श्रपने-अपने ढंग से प्रकट किया है | प्लेटो ने आत्मा की उन्नति 
( टेन्डिंग आँव दी सोल ) का इसी श्रर्थ में प्रयोग किया है। एरिस्टोटल का 
पदार्थ ( मेटर ) की अपने अनुरूप स्वरूप (फार्म ) की ओर आगे बढ़ने 
श्र उसको प्राप्त करने की प्रवृत्ति से यही अर्थ . है। इसी को उसने दूसरे 
शब्दों में संसार की ईश्वर ( गॉड ) के लिए इच्छा भी कहा है | इसी प्रकार 
पाश्चात्य आदशंवादी दाशंनिक बर्कले का यह विचार कि पदार्थ ( मेटर ). 
एक भ्रम ( इल्यूजन ) मात्र है इसी बात की पुष्टि करता है कि भौतिक जगत्‌ 
अन्तिम वास्तविकता ( अल्टीमेट रियेल्टी ) नहीं है । १६वीं १७वीं शताब्दी 
के बुद्धिवादी दाशनिक ( रेशनलिस्ट्स ) जैसे डेसकार्टस, स्पिनोजा आदि, भी 
संसार को अन्ततः आध्यात्मिक ही मानते थे। केन्ट ने भी अपने दशन शास्त्र 
में मनुष्य की भौतिक इच्छा ( डिजायर ) और उसकी स्वतंत्र-नेतिक-इच्छा 
( फ्री-मोरल-विल ) में जो भेद किया, और हेगल ने जो सृष्टि की वास्तविकता 
अपने निरपेक्ष ( एब्सोल्यूट ) में देखी, तो इन विचारों के पीछे भी जीवन के 
बारे में आध्यात्मिक दृष्टिकोण का ही आधार था। 

जीवन सम्बन्धी जो अभातिक तथा आध्यात्मिक दृष्टि हमको उपरोक्त 
पाश्चात्य दशन शास्त्रों और दाशंनिकों के विचारों में मिलती है उसका और 
भी अधिक स्पष्ट और सुन्दर व्यक्तीकरण हमको भारतीय दर्शन और विचार- 
धारा में दिखाई पड़ेगा | विभिन्‍न भारतीय दर्शन शास्त्रों में जहाँ अनेकों बातों 
में हम मत भेद पाएंगे वहाँ दो बातों में हमको समानता मिलेगी | एक तो 
यह कि प्रत्येक भारतीय दर्शन एक न एक रूप में मोक्ष के आदर्श को 
स्वीकार करता है। मोक्ष का यह आदश इसी जीवन में प्राप्त किया जा सकता 
है और यही कारण है कि इसे जीवन मुक्ति का नाम दिया गया है। न्याय- 
वैशेषिक और विशिशद्वे त दर्शन में यद्यपि जीवनमुक्ति के आदर्श को बाकायदा 
स्वीकार नहीं किया गया है पर उनमें भी स्पष्ट रूप से मनुष्य की एक ऐसी 
स्थिति में पहुँच सकने की संभावना को स्वीकार किया गया है जो आत्म-शान 
की स्थिति है क्योंकि इस स्थिति में पहुँचकर मनुष्य का संसार के प्रति दृष्टि- 


११९ . 


महात्मा गाँधी. ओर उनका इतिहास में स्थान 


कोण सवंथा बदल जाता है और उसके समस्त जीवन-क्रम में एक नई 
अनुभूति का प्रवेश हो जाता है | इस विचार की पुष्टि कुछ उदाहरणों से 
की जा सकती है| उपनिषद्‌ का एक विख्यात वाक्य है “अहम ब्रह्मास्मि' 
“मैं ब्रह्म हूँ” | समस्त सृष्टि का आधार यह निरपेक्ष ब्रह्म ही है जिसको दोनों 
रूपों में स्वीकार किया गया है--एक रूप उसका यह है कि वह समस्त सूष्टि 
में व्यात है ( इमानेन्ट ) क्योंकि ब्रह्म स्वयं ही अपने आपको इस दृश्य जगत्‌ 
के रूप में व्यक्त करता है | यही “ब्रह्म परिणामवाद' के नाम से प्रसिद्ध है। 
दूसरा रूप ब्रह्म का यह है कि वह समस्त दृश्य जगत्‌ का आधार है और बिना 
स्वयं में परिवर्तन किए हुए वह सृष्टि के रूप में प्रकट होता है इसी को ब्रह्म 
विवर्तवाद कहते हैं | मनुष्य जीवन का लक्ष्य जीवन मुक्ति है; जिसका अर्थ है 
कि वह ब्रह्म ज्ञान प्राप्त करता है | इसी प्रकार हम गीता में भी मनुष्य जीवन 
का लक्ष्य आत्म-शुद्धि और “ईश्वर-इच्छा की पूति' इन दो बातों में पाते 
हैं| पहले अर्थात्‌ आत्म-शुद्धि' के आदर्श के अनुसार हमारा लक्ष्य आत्म- 
शान ( सेल्फ रियलाइजेशन ) प्राप्त करना है जिस ज्ञान को प्राप्त करके आत्मा 
ब्रह्म में विलीन हो जाती है और दूसरे अर्थात्‌ “ईश्वर-इच्छा' की पूर्ति के 
आदश के अनुसार हमारा लक्ष्य ईश्वर से साक्षातकार होना है। गीता में 
भी इसके साथ-साथ इसी विचार की प्रधानता है कि मनुष्य जीवन अपने 
लक्ष्य तक इस जीवन काल में ही पहुँच सकता है | यह ठीक है कि उपनिषद 
ओर गीता दोनों में, ( गीता में जहाँ तक ईश्वर से साज्षातकार होने का 
उद्दे श्य है खास तौर पर ) विदेह-मुक्ति के आदर्श का भी कहीं-कहीं समर्थन 
मिलता है | बुद्ध मत में जीवन का लक्ष्य निर्वाण' माना गया है। निर्वाण 
इसी जीवन-काल में प्रात हो सकने वाली एक ऐसी अवस्था है जिसमे पहुँच 
कर मनुष्य पूर्ण शांति का जीवन व्यतीत करता है । अस्तु, यह दूसरे शब्दों 
में वही जीवन-मुक्ति अ्रथवा मोक्ष का आदर्श है । जैन धर्म में भी पूर्ण पुरुष 
जो कम से मुक्त हो गया है' ऐसा पुरुष है जो जीवन-मुक्ति अथवा मोक्ष 
प्राप्त कर चुका है। अतः मोक्ष का आदर्श यहाँ भी पाया जाता है। न्याय- 


१२ 


महात्मा गाँधी और उनका इतिहास में स्थान 


वैशेषिक और विशिशद्वेत के संबन्ध में हम पहले लिख चुके हैं | साख्य में 
भी जहाँ जीवन का आदर्श कैवल्य अर्थात्‌ प्रकृति से प्राथक्य माना गया है, 
जो कि मृत्यु के पश्चात्‌ ही प्राप्त हो सकता है, वहाँ जीवन-मुक्ति के आदर्श को 
भी स्वीकार किया गया है, जिसको प्राप्त करके मनुष्य संसार में रहते हुए. भी 
संसार का नहीं रहता । पूर्व मीमांसा में भी मोक्ष के आदर्श को स्वीकार किया 
गया है | वेदान्त जो भारतीय दर्शन का सार माना जाता है इस संबन्ध में 
अन्य दशनों से कोई मिन्‍न मत नहीं रखता | शंकर के अद्दे तवाद के अनुसार 
मोक्ष प्राप्ति तो आत्मा का स्वभाव ही है। सारांश यह है कि विभिन्‍न भारतीय 
दर्शनों में एक तो इस बात में समानता है कि उन सब्र में ही, जैसा कि 
ऊपर संकेत किया जा चुका है, मनुष्य जीवन का लक्ष्य मोक्ष प्राप्ति माना गया 
है । इसके अतिरिक्त भारतीय दर्शन शास्त्रों में जो दूसरी समानता पाई जाती 
है वह यह है कि उन सबही में मनुष्य जीवन के मोक्ष के आदर्श को प्रात 
करने के लिए जिस जीवन-क्रम अथवा आचरण का निर्देशन किया गया है 
उसका आधार अथवा केन्द्र विन्दु संसारिक इच्छाओं से मुक्ति प्राप्त करना 
हे | चाहे झिर यह जीवन क्रम गीता का कर्म योग हो अथवा शंकर का कर्म 
सनन्‍्यास | उपनिषद्‌ में बताए गए वैराग्य, तथा बौद्ध धर्म में प्रतिपादित 
आत्म-संयम के आठ मार्ग भी इसी बात का समर्थन करते हैं कि भारतीय 
दर्शन का जोर इस बात पर रहा है कि मनुष्य अपने आपको सं|सारिक बंधनों 
से मुक्त करे | और इस धारणा का मूल कारण यह मान्यता है कि संसार में 
मनुष्य को जो दुःख उठाने पडते हैं वे केवल इन सांसारिक बंधनों के फल 
स्वरूप ही | उक्त विषरण से यह बात स्पष्ट हो जाती है कि जीवन संबंधी 
भारतीय दृष्टिकोण भौतिक न होकर आध्यात्मिक ही सदा से रहा है । 

जीवन संबंधी भारतीय दृष्टिकोण को सही अथ में सममने के लिये 
एक बात को स्पष्ट करना यहाँ आवश्यक है। प्रायः यह कहा जाता है कि 
भारतीय आध्यात्मिकता संसार को मिथ्या मानती है श्रौर उसकी बृत्ति जीवन 
के सामाजिक पक्ष के प्रति स्वंथा नकारात्मक और उपेक्षा की है। पर 
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वास्तब् में यह धारण सत्य नहीं है| झंसार मिथ्या है, इस धारण में, इसी 
हृद तक सच्चाई है कि हमारा अ्रध्यात्मवाद इस भौतिक जगत्‌ को श्रन्तिम 
सत्य नहीं मानता । लेकिन इसका यह अर्थ लगाना श्रममूलक होगा कि 
भारतीय दर्शन मनुष्य को जीवन के सामाजिक पक्ष से विमुख करना चाहता 
है | इस बात के दो- प्रमाण हैं। सबसे पहली चीज तो बह है कि भारतीय 
दश न का लक्ष्य पाश्चात्य दशन की भाँति केवल ज्ञान प्राप्ति कभी नहीं रहा 
है | उसका एक मात्र उद्दे श्य रह् है जीवन में जो बुराई व्याप्त है उससे 
मनुष्य जीवन को मुक्त करने का मार्ग दिखाने का। दशन और, सृष्टि-रहस्य 
के प्रश्नों पर जो भी विचार किया गया है वह अनायास ही जीवन की 
समस्याओं के हल पर विचार करने के साथ-साथ हो गया है | इसी लिए 
हम यह कहते हैं कि भारतीय दशन का क्षेत्र केवल तरक॑ तक ही सीमित 
नहीं हे, वह नीति-अनीति के क्षेत्र को भी छूता है और उसको पार करता 
हुआ जीवन का जो सबसे उच्च और आध्यात्मिक स्तर है उस तक जाता 
है | इस बात का एक अन्य प्रमाण भी है | हमारे प्राचीन शास्त्रों म॑ मनुष्य 
मोक्ष प्राम कर सके इसके लिये यह अनिवार्य समझा गया है कि वहः पहले 
जीवन की सामाजिक अवस्था से पार हो और समाज के प्रति अपने 
कतंव्यों को पूरा करे | उदाहरण के लिये हमारे यहां चार श्राश्रमों की जो 
व्यवस्था की गई' थी उसमे ग्रहस्थ-जीवन का अपना विशेष स्थान रहा है | 
इसके अतिरिक्त मोक्ष-प्राप्ति के लिये जिन साधनों का विभिन्‍न भारतीय 
दर्शनों में उल्लेख किया गया है उनमें उन तमाम सामाजिक और नैतिक 
गुणों के. विकास पर भी जोर दिया है जिनका होना सामाजिक शान्ति, 
सुव्यवस्था,, और प्रगति के लिये आवश्यक माना जाता है। यह बात 
एक हृद तक .छन भारतीय दशनों के बारे में भी लागू होती है जो 
मोक्ष प्राप्ति के लिये किसी .प्रकार की सामाजिक जीवन की अवस्था और 
उसके अनुशासन -में से होकर गुजरना आवश्यक नहीं मानते। जैसे, श्रौद्ध 
और जैन दशन में.भी अहिंसा, दया, सहानुभूति आदि सामाजिक शुणों 
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पर काफी महत्त्व दिया गया है। अ्रतः उनके बारे में भी यह आरोप-तो 
नहीं लगाग्रा जा सकता कि वे मनुष्य को समाज-विमुखी बनने को प्रोत्साहित 
करते हैं | हाँ, यह तो ठीक है कि मनुष्य जीवन का अन्तिम लक्ष्य सामा- 
जिक जीवन से परे, यद्यपि उसके प्रतिकूल नहीं, अवश्य माना गया है । 
यदि भारतीय अध्यात्मवाद इस संसार को मिथ्या मानता है तो केवल 
सापेज्षिक दृष्टि से | संसार एक साधारण व्यक्ति के लिये भिथ्या नहीं है । 
वह उस व्यक्ति के लिये मिथ्या है जो जीवन वे आध्यात्मिक स्तर पर पहुँच 
चुका है | शंकर के मायावाद का यही सही अर्थ है । 

जीवन संत्रंधी उपरोक्त प्राचीन भारतीय दृष्टिकोण की पुष्ठ-भूमि में 
हमको महात्मा गाँधी के जीवन दर्शन के सम्बन्ध में विचार करना है। 
जीवन के प्रति महात्मा. गांधी का दृष्टि कोण भी प्राचीन भारतीय परम्परा 
के स्वंधा अनुरूप अर्थात्‌ आध्यात्मिक है। वे भी इस सृश्टि का अन्तिम 
सत्य उसके भौतिक स्वरूप में न देखकर उस परब्रह्म - परमात्मा में देखते 
हैं जो इस समल्‍्त सृष्टि का जनक, रक्षक और पालक है। उन्हीं के शब्दों 
मं 'मेरे लिये ईश्वर सत्य और प्रेम है; ईश्वर नीतिशास्र और नेतिकता हे; 
ईश्वर निर्भयता है| ईश्वर प्रकाश और जीवन का खोतः है और इस पर 
भी वह इन सबसे ऊपर और परे है। ईश्वर अन्‍न्तरात्मा है।वह तो 
नास्तिक का नास्तिकवाद भी है| वह भाषण और तक के परे है | उनके 
लिये जिनको उसके स्वरूपवान अस्तित्व की आवश्यकता है वह स्वरूपवान 
है | जिनको उसके स्पश की आवश्यकता हे. उनके लिये वह शरीरवान 
है| वह अत्यन्त परिष्कृत तत्व है। जिनमें श्रद्धा है उनके लिये वह केवल 
है! सब मनुष्यों के लिये वह सब कुछ है |. वह हम में है और हमसे परे 
भी है। वह संतोषी है पर साथ-साथ बह भयानक भी है। वह संसार का 
सबसे बड़ा जनतंत्रवादी है और सबसे बड़ा निरंकुश शासक है। ” दक्त 
उद्धरण से यह स्पष्ट हो जाता है कि महात्मा गांधी एक आस्तिक पुरुष हैं 
ओर उनकी ईश्वर की सत्ता में जीवित श्रद्धा है। वह ईश्वर को सबंव्यापी 
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: ( इमानेन्ट ) और फिर भी इस सृष्टि से परे ( ट्रन्सिडेन्ट ), दोनों ही 
मानते हैं। मनुष्य जीवन का ,उनका उद्देश्य भी मोक्ष-प्राप्ति ( सेफ 
रिब्रलाइजेशन ) है। मोक्ज॒ प्रासि का ही दूसरा नाम, वह सत्य की खोज 
करना समभते हैं । क्‍योंकि ईश्वर की अनेक परिभ्षाएँ होते हुये भी 
उनकी दृष्टि से 'सत्य- ही इश्वर'है, यह . परिभाषा अत्यन्त व्यापक और इस 
लिये सर्वश्रेष्ठ ;है। सत्य अथवा इश्वर-प्राप्ति का साधन वह गीता.में 
बताए, कम्योग जे ही पाते हैं.। -उन्होंले स्वयं लिखा हे,कि “मैं मानवता 
की सेवा के द्वारा ईश्वर के ,द्रशन करने का प्रथत्न ,कर रहा. हूँ | क्‍योंकि 
मेँ आनता हूँ कि ईश्वर न तो स्बंग में है और न नीचे पाताल में। वह 
तो हम में से हर एक में, हे।” माँधीजी ,का, समस्त ज्रवन, मानव जाति 
की सेवा का जीबन है और उपरोक्त विश्वास का एक.,जीवित़ प्रमाण है। 
उन्होंने अन्यत्र लिखा हे “स्वंब्यापी और नित्य रत्य के साज्ञात्‌ दर्शन 
करने के लिये यह आवश्यक हे कि मनुष्य ईश्वर की सृष्टि के. छोटे से छोटे 
प्राणी से प्रेम करे, ठीक उसी प्रकार जैसे कि वह अपने आय से करता 
है। और जो मनुष्य इस बात का प्रयत्न करता है वह जीवन के किसी 
क्षेत्र से अपने आपको पृथक नहीं रख सकता | यही कारण है कि मेरी सत्य 
की साधना ने मुक्कक्ो राजनीति के ज्षेत्र में ला खड़ा किया। इसी प्रकार 
“संसार के मिट जाने वाले राज्य की मुझे कोई इच्छा नहीं है.। में तो. स्वर्ग 
के राज्य के लिये प्रयत्नशील हूँ, ज़िसका दूसरा नाप्न आध्यात्मिक मुक्ति 
है| मेरे लिये मुक्ति का माग मेरे देश'अर मनुष्य जाति की निरन्तर सेवा 
का मांग हे । प्रत्येक प्राशी के साथ मैं आत्मसात होना न्नाहता हूँ। गीता 
के शब्दों में, मैं मित्र और शत्रु दोनों हीं के साथ शाल्तिपूर्वक रहना चाहता 
हूँ | अस्त, मेरी देश भक्ति अनन्त स्वतंत्रता और शान्ति की भूमि की 
ओर की मेरी यात्रा म॑ एक अवस्था मात्र है | इस प्रकार यह स्पष्ट है कि 
मेरे लिये धर्म से पृथक्‌ कोई राजनीति नहीं है। राजनीति धर्म की अह्न- 
गामिनी है। धर्म से शूल्य राजनीति मृत्यु का एक जाल है, क्योंकि, उसते 
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आत्मा का हनन होता है |” इस सब्र्का अर्थ एक ही है और वह यह कि 
माँधी की आध्यात्मिकता इस संतार से अलग हट कर किसी गुफा में बैठकर 
ईश्वर का भजन करने -में नहीं है| वह तो संख्पर में रहते हुए उसमें कार्य 
करने और पारी मौत्र' के प्र॒र्ति प्रेम भांव रखने में है। दूसरे शब्दीं में 
महात्मा गाँक्षे का 'जीवन के प्रति जो' आर्ध्यात्मिक दंध्टिकीण है बह उनको 
' समाज-विमुख न बनाकर समाज-सेवक बनाता है। आच्यात्मिकदा की यह 
व्याख्या हमारी उस: प्राचीन आध्यात्मिकता के रुजंथा अनुरूप है जिसेका 
हमने ऊपर विवैधन किया। अतेः यह कहने कोई अतिशथोक्ति नेंहीं 
होगा कि मंहात्मा गाँधी भारतीय महापुरुषों की उसो अनवरत श्रखलां 
में जो प्राचीन काले से अब तक चली अई है एक छंद्वीमत सूर्य के समाभ 
हैं| उनका जीवम-आदर्श हमारी भारतीय परम्परा के साथ जिल्कुर्णे मेले 
जाता हुआ है इसी लिये यह कंहनों संही हे कि जंत्रेकि जवाहर लाल ने 
भारत को खोज निकाला है महात्मा गाँधी ने- भौरतं का निर्माण किंया है । 
क्योंकि गाँधी के रक्त में भार॑तीये चिंन्तेन के पाँच हजार वर्षा का सार 
छिपा हुआ है | वहं एक भारतीय नहीं, संपूर्ण मारतवर्ष हैं । 

यहाँ एक महत्त्वपूर्ण तथ्य की ओर संकेत करना आवश्यक है। गाँधी 
के जीवन-दश न का आधार हमारा प्राचीन दशन है, यह तो सही है । फर 
गांवी श्रपने से पूर्व इतिहास की पुनराबृति मात्र नहीं हैं। भारतीय 
जीवन की उनंकौ अ्रप॑नी विशिष्ट देन हे। हमारे बग्राचीन जीवन दर्शन की, 
सर्दियों की धूल उस पर से हठाकर, उन्होंने फिर से केवल चमकाया ही 
नहीं है पर अपने अनुभव व चिंन्तन के द्वारा उसे अधिक व्यापक और 
पूर्ण करमे का “प्रयत्न भी उन्होंने किया है। गाँधी का यह प्रयत्न दो 
दिशाओं में हुआ है । द 

हम ऊपर इस बात का संकेत कर चुके हैं कि भारतीय दर्शन की यह 
ब्िशेषता रही हे कि उसने अपना उद्दे श्य जीवन में व्याप्त बुराई और दुःख 
से मुक्त होनें के मार्ग की खोज करनी द्वी माना। इंसीलिए उसमें एक 
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और उसे पहले की अपेक्षा कहीं अधिक व्यापकता प्रदान की। भारतीय 
दशशन और विचार को महात्मा गाँधी की यह दूसरी महान्‌ देन है। 

महात्मा गाँधी के जीवन दशन के विषय में जो कुछ हम ऊपर लिख 
चुके हैं उससे यह स्पष्ट है कि गाँधी के जीवन दर्शन का आधार हमारा 
प्राचीन, अ्रध्यात्मवाद ही है। यह भी साफ है कि महात्मा गाँधी तत्वतः 
एक धार्मिक पुरुष हैं। उन्हीं के अपने शब्दों में “अधिकांश धार्मिक पुरुष 
जिनसे मेरी भेट हुई है वास्तव में राजनीतिज्ञ हैं। मैं, यद्यपि राजनीतिश का 
-चोला पहने हुए हूँ, वास्तव में एक धार्मिक व्यक्ति हूँ।” यह होते हुए. भी 
उनकी आध्यात्मिकता सीमित और एकॉगी नहीं है और उन्होंने उसके क्षेत्र 
को न केवल अधिक पूणंता बल्कि अधिक व्यापकता देने का भी प्रयत्न 
किया है। जीवन के प्रत्येक क्षेत्र को उन्होंने आध्यात्मिक दृष्टिकोण से 
छूने की कोशिश की है। और जीवन की समस्त,समस्याओं को, न केवल 
व्यक्तिगत जीवन पर सामूहिक जीवन की समस्याओ्रों को भी, उन्होंने 
आध्यात्मिक आधार पर हल करने का एक अपूर्व प्रयोग किया है। यहां 
तक कि विशाल राष्ट्रीय और सामाजिक क्रान्ति तक की दिशा को उन्होंने 
अपने ढंग से बदलने का प्रयास किया है। अतः गाँधी का जीवन दर्शन वास्तव 
में एक संपूर्ण-जीवन-दर्शन के निर्माण के लिए. किया गया एक ऐतिहासिक 
आर भ्रनूठा प्रयोग है। इसी में गाँधी की महानता है और इसी कारण 
गांधी क्ली गणना सदा एक ऐतिहासिक पुरुष के रूप में की जाने वाली है । 

महात्मा गाँधी की मनुष्य समाज को एक बड़ी देन उनके अहिंसक 
हलक काल को क्रान्ति का अपूर् मार्ग है, यह ऊपर लिखा जा 

अपूर्य कप बुर है| यहां हम इसी विषय में अधिक विस्तार से 

प लिखेंगे। 

गाँधी की अहिंसक क्रान्ति का खोत जीवन के प्रति उनका आध्यात्मिक 
दृष्टिकोण ही है| एक आस्तिक पुरुष के नाते जो सारी. सृष्टि में ईश्वर का 
स्वरूप देखता है, गाँधी जी का न केवल मनुष्य मात्र बल्कि प्राणी मात्र की 
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आध्यात्मिक एकता के सिद्धान्त में विश्वास है | वह लिखते हैं “मेरा नीति 
शासत्र मुझे केवल इस बात का दावा करने की ही इजाजत नहीं देता बल्कि 
उसकी तो यह माँग है कि हैं बन्दर से ही नहीं घोड़े और भेड़, शेर और 
चीते, साँप और बिच्छू से भी अपनी आत्मीयता श्रथंवा जातीयता अनुभव 
करूँ | ( थे जीव भी इस आत्मीयता का अनुमव करें यह आवश्यक नहीं 
है। ) वह कठोर नीति शास्त्र जिसका मेरे जीवन पर शासन है, और मेरे 
विचार से जिसका शासन प्रत्वेक स्त्री अर पुरुष के जीवन पर होना चाहिये, 
"हम. पर यह एक तरफा दाथित्व आरोपित करता हैं।ओऔर इसका कारण 
यह है कि केवल मनुष्य ही का निर्माण ईश्वर की प्रतिमा दे रूप में हुआ 
है। और यह प्रमाणित करने के लिए कि केवल मनुष्य का ही 
निर्माण ईश्वर की प्रतिमा के रूप में हुआ है, यह बताना सर्वधा अनावश्यक 
हे कि सब मनुष्य अपने-अपने शरीर में उस प्रतिमा को व्यक्त करते हैं। 
इतना ही बता देना काफी हे कि कम से कम एक व्यक्ति ऐसा कर सका है। 
ओर क्या इस बात से इन्कार किया जाएगा कि मनुष्य जाति के महान्‌ धार्मिक 
उपदेशकों ने अपने शरीर द्वारा उस प्रतिमा को व्यक्त किया है ।” सृष्टिमात्र 
के सम्बन्ध में आध्यात्मिक एकता के इस सिद्धान्त का अवश्यम्भावी परिणाम 
है प्राणी मात्र के प्रति समानता, अन्‍्धुत्व, और प्रेम का भाव होना। यही 
कारण है कि महात्मा गाँधी जीवन में प्रेम का बहुत बड़ा महत्व मानते हैं। 
उन्हीं के शब्दों मं“ वेज्ञानिक हम बताते हैं कि बिना एक संघात्मक शक्ति 
के जो उन परमाणुओं में व्याप्त है जिससे क्रि इस पृथ्वी का निर्माण 
हुआ है उसके ठुकढ़े-ठुकड़े हो जाएँगे, और हमारे अस्तित्व का अन्त हो 
जायगा । और जिस प्रकार की समस्त भौतिक पदार्थों में एक ऐसी 
संघात्मक शक्ति ( कोहेसिव फोस ) है जो उन्हें आपसमें ब्रॉवि रखती हे, 
उसी प्रकार समस्त प्राणी मात्र में भी ऐसी संघात्मक शक्ति का होना 
अनिवायय है, और इसी- संघात्मक शक्ति का नाम 'प्रेम' है |...जहां प्रेम है 
वहीं जीवन है | जहां घृणा है वहाँ विनाश है।” संक्षेप में -गाँधी जी के 
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लिए. जीवन का शाश्वत नियम प्रेम है। वह शअन्यत्र लिखते हैं--“पैने 
देखा है विनाश के बीच में भी जीवन कायम रहता है | इसलिए, 
विनाश से अधिक ऊँचा कोई नियम अवश्य होना चाहिये। उसी नियम के 
तत्वावधान में एक सुव्यवस्थित समाज की कल्पना बुद्धि गम्य हो सकती है 
आर जीवन रहने योग्य हो सकता है। और यदि यही जीवन का नियम है 
तो हमें अपने दैनिक जीव॑न में उसी का पालन और उसी की अभिव्यक्ति 
करना है । और प्रेम रूपी इस जीवन सिद्धान्त के पालन और उसकी अभि- 
व्याक्ति का ही दूसरा नाम अहिंसा पालन हे । अहिंसा की परिभाषा स्वयं 
गाँधी जी ने इस प्रकार की है “अहिंसा का अर्थ यह है कि पृथ्वी भर में 
किसी भी वस्तु को, वचन और कर्म, किसी भी प्रकार से हानि नहीं 
पहुँचाई जाए. ।” वास्तव में यदि हम बारीकी से विचार करें तो हम इ 

निष्कर्ष पर पहुँचेंगे कि अन्ततः अहिंस। मनुष्य की वृत्ति का प्रश्न है | किसी को 
मार डालना मात्र ही हिंसा नहीं संमक्री जा सकती यदि मार डालना 
उसके स्वयं के हित भें है जिसको माग़ गया है | सारांश यह है कि अहिंसक 
बृत्ति का आधार प्राणी मात्र की भलांई की भावना है और इसी लिए, अ्रहिंसा 
का उदय प्रेम से होता है, ठीक उसी प्रकार जिस प्रकार कि प्रेम का उदय 
प्राणी मात्र की आध्यात्मिक एकता के भाव में से होता है। और चूकि 
प्राणि मात्र की इस आध्यात्मिक एकता के भाव का आधार यह विश्वास 
है कि प्राणिमात्र में ईश्वर की सत्ता विद्यमान है, प्राणिमात्र की 
एकता का यह भाव ही महात्मा गाँधी के लिए वह अन्तिम सत्य है जिसकी 
प्राप्ति मनुष्य मात्र का ध्येय है | उपरोक्त दृष्टि से यदि हम विचार करें तो 
मनुष्य जीवन का क्रम स्वतः ही यों निश्चित हो जाता है; समस्त सूष्टि 
में जिसका मनुष्य भी एक अंग मात्र है ईश्वर ही एक चिर सत्य है।इस 
चिर सत्य की साधना करना हमारे जीवन का सच्चा उद्देश्य है। इसका 
श्रर्थ है कि मैं जीवित रूप से इस बात का अनुभव करू कि “वही तू है।” 
इसी का दूसरा रूप प्राणिमात्र के प्रति प्रेम की भावना होना है। और 


२२ 


महात्मा गाँधी और उनका इतिहास में स्थान 


प्रेम के इस भाव को हम अहिंसा-भाथ कहते हैं| सारांश यह निकला कि 
सत्य जीवन का लक्ष्य है और अहिंसा उसका साधन | 

जो व्यक्ति अहिंसा धर्म का पालन करना चाहता है. उसको प्रथम कतेव्य 
यह है कि वह अपने निजी जीवन को अहिंसा के ढाँचे में ढाले। वह 
इस बात का प्रय॒त्न करे कि उसका स्वयं तो ऐसा कोई व्यवहार अश्रथवा 
आचरण नहीं होता जिससे किसी दूसरे मनुष्य का अहित, शोषण अथवा 
उसके प्रति अन्याय हो | क्योंकि यदि मनुष्य और मनुष्य की समानता 
ओर बंधुत्व एक चिर सत्य है तो एक के द्वारा दूसरे की हिंसा, शोषण, 
अ्रथवा अहित उतना ही बड़ा असत्य है। यह आचरण किसी व्यक्ति के 
लिए तभी संभव है जब कि वह अपने मन और शरीर की स्वच्छुता की 
ओर अधिक से अधिक ध्यान दे। यही वह आत्म-संयम और आत्म- 
अनुशासन का मार्ग है जिसके पालन करने पर हमारे प्राचीन महापुरुषों 
आर हमारे प्राचीन धर्मग्रन्थों ने इतना जोर दिया है। महात्मा गाँधी का 
भी व्यक्तिगत जीवन की ख्च्छुता और उच्चता पर उतना ही जो९ है।. 
वे चाहते हैं कि मनुष्य अपनी इन्द्रियों और भौतिक इच्छाओं पर विजय 
प्रात करे और अपने सामाजिक कर्तव्यों का पालन, गीता में बताए. 
अनासक्ति-भाव से करे | इस दृष्टे से मनुष्य को अपने जीवन म॑ कुछ बतों 
का पालन करना चाहिये | महात्मा गाँधी भी भारतीय परम्परा के स्वथा 
अनुरूप निम्न लिखित ब्रतों के पालन पर विशेष महत्व देते हैं : ब्रह्मचय, 
अस्वाद, निर्भयता, अस्तेय, अपरिग्रह, न्यूनतम शरीर श्रम, स्वदेशी, 
सर्व-धर्म-समभाव, तथा अ्रस्पृुश्यता | इंसी सूची में अहिंसः: और सत्य को 
ओर जोड़ देने से ही सेवा के वे ग्यारह नियम हो जाते हैं . जिनका पालन 
मनुष्य मात्र को करना चाहिये । 

अहिंसा धर्म के पालन करने का एक पक्ष तो वह है जिसका उल्लेख 
हमने अभी किया | इसका संत्रंध मनुष्य के.अपने जीवन से है, अर्थात्‌ वह 
स्वयं ऐसा कोई कार्य नहीं करता जो अ्रसत्य की ओर उसे ले जाए. और 
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जिसका लक्ष्य दूसरों को हानि पहुँचाना हो-। पर महात्मा गाँधी इसी से मनुष्य 
के कतंव्य की इति श्री नहीं मानते | जीवन सम्बन्धी उनका दृष्टिकोण अश्रधिक 
विशाल और व्यापक है | और इसी में उनकी वह विशेषता है जो उनको 
बुद्ध, महावीर, और ईसा से मी एक ऋदम आगे ले जाती है । जिस सत्य 
की प्राति हमारा लक्ष्य है वह तो कोई सीमित वस्तु नहीं है। सत्य की व्यापकता 
की समभाते हुए महात्मा,गांधी ने लिखा है 'मेरे लिए सत्य सर्वोपरि 
सिद्धान्त है जिसमें कि अन्य कई सिद्धान्तों का समावेश हो जाता है। यह 
केवल वचन का सत्य ही नहीं है, मन का सत्य भी है, औ।र हमारी कल्पना 
का सापेक्षिक सत्य ही नहीं है, बल्कि वह निरपेक्ष सत्य, वह शाश्वत सिद्धान्त, 
है जो कि ईश्वर है |” उन्होने अन्यत्र लिखा है “सत्य निरपेक्ष, सर्वकालीन 
ओर अनन्त है |” जो सत्य जीवन में इतना व्यापक है, उसके शोधक के लिए 
यह केसे सम्मव हो सकता है कि वह इस चिर सत्य की साधना के क्षेत्र को 
अपने जीवन तक ही सीमित: रखे | उसका लक्ष्य और उसका प्रयत्न तो यही 
हो सकता है कि वह अपनी सत्य की साथना का नेत्र अधिकाधिक व्यापक ओर 
विस्तृत करता जाए | दूसरे शब्दों मं वह इसी बात से संतोष नहीं मान 
सकता कि वह स्वयं ऐसा कोई कार्य न करे जो असत्य की ओर लेजाने' वाला 
हो, बल्कि उसका प्रयत्न तो यह होगा कि समाज म॑ जहाँ जहाँ भी उसे असत्य 
आर हिंसा दिखाई पड़े उसे मिटाने का प्रयत्न करे | इस सबंध में गांधी जी 
के ये शब्द' उल्लेखनीय हैं “मेरी आत्मा उस समय तक संतोष नहीं। मान 
सकती जब तक कि वह एक भी अन्याय और दुःख को एक असहाय साक्षी के 
रूप में देखती रहे ।” महात्मा गाँधी. की अहिंसक क्रान्ति का जन्म उनकी इसी 
व्यापक भावना में से होता हे | इसको हम तनिक बिस्तार से समभने का 
प्रयत्न करेंगे.। 

यह हम ऊपर संकेत कर चुके हैं कि सत्य के शोधक के लिए इतना ही 
यथेष्ट नहीं है कि वह स्वयं किसी का शोषण न करे; किन्तु जहाँ कहीं भी उसे 
शोषण का, जो सबसे बड़ी असत शक्ति है, अस्तित्व दिखाई पड़े, वह उसका 
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प्रतिकार भी करे | इस दृष्टि से यदि हम आज की समाज की दशा पर विचार 
करेंगे तो स्वाभाविक तौर पर हम इस नतीजे पर पहुँचेंगे कि उसका आधार 
हिंसा और शोषण पर है | इसी प्रकार जब एक देश पर दूसरा देश अपना 
राजनैतिक और आर्थिक प्रभुत्व कायम कर लेता है तो वह भी अनुचित हे। 
इन परिस्थितियों में एक सत्य के शोधक का यह कतंव्य हो जाता है कि वह 
समाज को सही आधार पर स्थापित करने के लिए सामाजिक क्रान्ति में और 
पराधीन राष्ट्र को स्वतंत्र करने के लिए राज्यक्रान्ति में अपना पूरा पूरा योग 
दे | महात्मा गाँधी ने अपने जीवन में जो समय समय पर राजनैतिक और 
समाज-सुधार के आन्दोलनों में योग. दिया है और आज भी जिस प्रकार समाज- 
में शांति और न्याय स्थापित करने के लिए वह अपनी पूरी शक्ति से प्रयत्न 
शील हैं उसका एक मात्र यही कारण है। गाँधीजी के अहिंसक आन्दोलनों 
का न्षेत्र जीवन के किसी एक क्षेत्र तक ही सीमित नहीं रहा है। जिस प्रकार 
सत्य जीवन के सब अंगों में व्याप्त है उसी प्रकार सत्य को प्राप्त करने के लिए 
किए जाने वाले प्रयत्नों का भी जीवन के संपूर्ण अंगों को छूना अनिवार्य है । 
यदि महात्मा गाँधी के पिछुले पचास वर्षों से भी लम्बे णीवन का हम सिंहा- 
वलोकन करें तो हम देखेंगे कि उनके आन्दोलनों का क्षेत्र राजनीति और 
सनाज-पुधार तक ही सीमित न रह कर धर्म और अ्रथंशारत्र की परिधि तक भी 
जाता है | भारत की स्वतंत्रता के आन्दोलन में जो महात्मा गाँधी का स्थान 
है वह संसार विदित है। सज्य क्रान्ति में उनके योग का यह एक बहुत बडा 
उदाहरण है। उनका हरिजन आन्दोलन समाज सुधार के क्षेत्र में किया गया 
एक महान प्रयत्न हे | इसी प्रकार १६२१ का खिलाफत आन्दोलन धार्मिक 
आन्दोलन का और बिहार का चम्पारन आन्दोलन आथिक आन्दोलन के 
उदाहरण हैं | गाँधी जी के इन तमाम आन्दोलनों को हम सत्याग्रह के 
नाम से पुकार सकते हैं क्‍योंकि ये सब्र सत्य के लिए. किए, गए प्रतिकार मात्र 
रहे हैं | गाँधी जी द्वारा संचालित इन प्रतिकारों की बिशेषता यह रही है कि 
इनका आधार और स्वरूप हिंसक न होकर अद्विंसक रहा है। यद्दी गाँधी के 
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क्रान्ति मार्ग की विलक्षणता है जिसका उदाहरण अभी तक के मानव जाति 
के इतिहास में प्रायः नहीं मिलता । प्रश्न उठता है ऐसा क्‍यों ! 

सत्य के शोधक द्वारा किए जाने वाले प्रतिकारों के विषय में यह बात 
याद रखने की हे कि उसके प्रतिकार का स्वरूप उसक्रे ( प्रतिकार के ) उद्गम 
ओर उहं श्य के अनुरूप ही हो सकता है| यहां साधन और साध्य में भेद 
करना सही नहीं होगा | यही कारण है कि महात्मा गाँधी इस प्रकार के किसी 
भेद को स्वीकार नहीं करते | इस सम्बन्ध म॑ उन्होंने लिखा है “जैसे साधन 
होंगे वैसा ही साध्य होगा | “साधन एक बीज के समान है और साध्य 
वृकत्त के; और साधन तथा साध्य म॑ वही अविच्छेट संबंध है जो कि एक बीज 
ओर वृक्ष में होता है। “यदि एक व्यक्ति साधन की चिन्ता कर लेता है, 
तो साध्य अपनी चिन्ता अपने श्राप ही कर लेगा |” 'स्वराज्य के लिए किया 
गया प्रयत्न ही महात्मा गाँधी को दृष्टि में, “स्वयं स्वराज्य है। गीता का 
कमंयोग भी हमको यही शिक्षा देता है कि अच्छे कार्य का परिणाम भी अच्छा 
ही होता है | इसके अतिरिक्त जेरा कि गाँधी जी ने भी स्वीकार किया है 
“मनुष्य के हाथ में तो साधन पर ही नियंत्रण रखना हे और साध्य पर उसका 
कभी नियंत्रण नहीं हो सकता |” मनुष्य जीवन म॑ साधन की ही प्रधानता हे, 
यह बात इस प्रकार भी समझाई जा सकती है। साधन” एक निरन्तर बहने 
वाला मार्ग है और सामान्यतया जिसे हम 'साध्य' मानते हैं, वह तो उस 
मार्ग पर स्थित माइल-स्टोन्स हैं, जिनका उस मार्ग से स्वतंत्र कोई अस्तित्व 
नहीं । उनका महत्व तो केवल इतना ही है कि हम कितना मार्ग तय कर 
चुके इसके वे द्योतक हैं। और मनुष्य का जीवन भी तो एक मार्ग के रूप में 
है। जीवन का अर्थ ही निरन्तर चलना है। “गति ही जीवन है। अ्रतः 
नीवन में साधन का.क्या स्थान है, यह प्रश्न ही ग़लत है। 'जीवन' तो 
स्वयं ही साधन है। परन्तु साधन है किस बात का १ उस स्थिति का जो इस 
'साधन' के अन्त में मनुष्य प्राप्त करना अपना लक्ष्य मानता है.। और वह 
स्थिति है मोक्ष को, आत्मा-ज्ञान की, या यों कहें कि सत्य की, निरपेक्ष 
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ओर शाश्वत तथा अनन्त सत्य की, प्राप्ति की। सारांश यह है कि हमारा 
समस्त जीवन क्रम सत्य की शोध में किए जाने वाले एक निरन्तर 
प्रयत्न के अतिरिक्त और कुछ हो नहीं सकता और न हमारे जीवन में 
इस नियम का कोई अपवाद ही हो सकता है। श्रतः एक सत्याग्रही द्वारा 
किए गए प्रतिकार का स्वरूप भी उसकी सत्य-साधना के अनुरूप ही होगा। 
अर चकि उसकी साधना का लक्ष्य है समस्त प्राणी मात्र के प्रति समानता 
आर प्रम के भाव का अनुभव करना, इसलिए उसके द्वारा किया गया प्रतिकार 
भी प्रेम पूर्ण के अलावा दूसरी प्रकार का हो नहीं सकता । दूसरे शब्दों में 
एक सत्याग्रद्दी का प्रतिकार अहिंसक प्रतिकार होगा | यही महात्मा गाँधी 
की अहिंसक क्रान्ति का वह अपूर्व मार्ग है जिस पर चलने का वह बराबर 
प्रयत्न कर रहे हैं और जिस मार्ग पर चलने को वह सारे मनुष्य समाज का 
ग्राह्मदन करते हैं | 

इस सम्बन्ध में जो दूसरा प्रश्न उत्पन्न होता हैं वह यह हे कि इस 
प्रकार से किए जाने वाले अहिंसक प्रतिकार अथवा सत्याग्रह का उद्देश्य 
कया होता है| यदि सत्य का शोधक इस बात में जीवित श्रद्धा रखता है 
कि प्रत्येक प्राणी में ईश्वर रूपी सत्य विद्यमान है, तो उसके द्वारा किए 
जाने वाले प्रतिका८ का उद्दे श्य भी केवल यही हो सकता है कि वह अपने 
विरोधी में जिसका वह प्रेम-पूर्ण प्रतिकार करने जा रहा है, उस सत्य को 
जागत करे और उसको सत्य-दशंन कराए। क्योंकि अगर सत्य का अपने 
में अस्तित्व होते हुए भी कोई व्यक्ति उसे नहीं पहचानता है और अपने 
जीवन में असत्य व्यवहार करता है, जो कि सत्र प्रकार के शोषण, हिंसा और 
साप्राज्यवाद के मूल में हे, तो इसका एक मात्र कारण उस व्यक्ति का अज्ञान 
ओर मोह ही है जिसके प्रभाव म॑ अपने अन्तर में स्थित सत्य को वह नहीं 
पहचान सक रहा है। उसके इस अज्ञान और मोह का नाश करना और उससे 
जो सुप्त शक्ति हे उसको जाणत करना ही सत्य के शोधक का एक मात्र लक्ष्य 
हो सकता है जिसकी पूर्ति वह अपने प्रतिकार के द्वारा करना चाहता है। 
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इस प्रकार के अहिंसक प्रतिकार की यदि कोई मर्यादा है तो वह 
प्रतिकार करने वाले अथवा वालों की अपनी स्वयं की पात्रता की है। 
दूसरों के अशञान का नाश करने के लिए यह आवश्यक है कि हम स्वयं 
शानवान हों। अगर हम दूसरों में सत्य जाणत करना अपना उद्देश्य 
मानते हैं, तो पहले स्वयं अपने में सत्य जाण्त करना आवश्यक है। इसका 
एक मात्र उपाय यही है कि मनुष्य स्वयं अपने को आत्म-संयम और आत्म 
ग्रनुशासन के द्वारा ऊंचा उठाए। इसका उल्लेख हम ऊपर कर चुके 
हैं। जितनी अधिक आत्म-शक्ति प्रतिकार करने वाले के पास होगी, उतनी 
ही अधिक उसको सफलता प्राप्त होगी । और यदि उसका प्रतिकार उसकी 
शक्ति के बाहर होगा, तो वह अपनी ही हानि इस प्रतिकार के द्वारा 
कर लेगा | 

यहाँ एक बात स्पष्ट कर देना आवश्यक है। प्रतिकार करने वाले को 
पहले अपने में स्वयं प्रतिकार की पात्रता उत्पन्न करनी चाहिये, यह सही 
है। किन्तु इसका यह अथ तो नहीं है कि जब तक कोई व्यक्ति स्वयं अपने 
जीवन में पूर्ण सत्य का दर्शन नहीं कर लेता और अपने व्यवहार में पूर्ण 
अहिंसा नहीं ले आता, उसको दूसरों का अहिंसक प्रतिकार करने का कोई 
अधिकार नहीं है। वास्तव में तो सत्य शोधक को अपने जीवन में सत्य 
दर्शन करने के लिए ही दूसरों का प्रतिकार भी करना पड़ता है और इस 
प्रकार अपने सत्य-दर्शन के सिलसिले में ही वह अनायास दूसरों को 
सत्य-दर्शन कराने का कारण भी बन जाता है। दोनों क्रियाएँ साथ-साथ 
ही चलती हैं | इस संत्रंध में गाँधी जी का भी यही मत है। वह लिखते 
हैं “संपूर्ण सत्य का ज्ञान मनुष्य के लिए संभव नहीं है। उसका कतेव्य 
तो यही है जो उसे सत्य जिस समय लगे उसी के अनुसार वह अपना 
जीवन ढाले, और ऐसा करने में पवित्रतम साधन, श्रर्थात्‌ श्रहिंसा, का 
उपयोग करे |” अन्यत्र वह लिखते हैं “जहाँ तक मुझे इस निरपेक्ष सत्य 
का ज्ञान नहीं होता, वहाँ तक मैं उस सापेक्षिक सत्य का अनुसरण करता 
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हूँ जो कि मैं देख पाता हूँ ।” पर हम अपनी प्रत्येक इच्छा को अपनी 
अन्तरात्मा की पुकार मान कर उसका आग्रह न करने लगें, इससे बचने 
के लिए यह आवश्यक है कि मनुष्य अपने आप आत्म-संयम और आत्म- 
कनुशासन का पालन करे। 

सत्याग्रह के जिस उद्देश्य का हमने ऊपर उल्लेख किया है उसकी 
सफलता के लिए यह आवश्यक है कि सरुत्याग्रही संत्याग्रह के समय कुछ 
बातों का विशेष रूप से ध्यान रखे। अहिंसक प्रतिकार अथवा सत्याग्रह 
का लक्ष्य यदि विरोधी के हृदय की अज्ञानता को मिया कर, उसमें सुप्त 
सत्‌ शक्ति को जाग्त करना है तो यह आवश्यक है कि प्रतिकार करने 
वाला अपने प्रतिकार से विरोधी के हृदय में अ्रपने प्रति श्रद्धा, विश्वास 
और प्रेम का भाव उत्पन्न करे, उस पर अपनी सद्भावना अंकित करे, 
ओर उसे स्वंथा भयमुक्त करे | इसका श्रर्थ यह है कि सत्याग्रही विरोधी 
के प्रति अपने व्यवहार में निन्‍्दा, स्वार्थपरायणता, छुल-कपट, और धौंस- 
धमकी का त्याग करे और सचाई, आत्म बलिदान, विरोधी-हितेच्छा, और 
न्याय-निष्ठा का अनुसरण करे। न इसमें गुंप साधनों का स्थान है और 
न पूर्व योजना का | विरोधी में वह पूर्रँ विश्वास करता है। ऐसी दशा 
में एक सत्याग्रही के लिए यह प्रश्न उत्पन्न ही नहीं होता कि वह अपने 
विरोधी की परेशानी और बेब्रसी से लाभ उठाए । सत्याग्रही अपनी संगठित 
शक्ति का प्रदर्शन भी इस रूप में नहीं होने देगा कि उसका असर विरोधी 
को भयभीत करना हो | उस संगठित शक्ति का उपयोग अपनी आत्म 
बलिदान की भावना को अधिक दृढ़ बनाना और उसके द्वारा आस-पास 
वाताबस्ण को अ्रधिकाधिक अहिंसक बनाना ही हो सकता है। इस दृष्टि 
से वे तमाम सामूहिक प्रदर्शन, जो विरोधी की परेशानी और भय को बढ़ाने 
वाले हों, सत्याग्रह के लिए, त्याज्य हैं । 
.. उक्त आधार पर किये गये अहिंसक प्रतिकार का परिणाम क्‍या होगा, 
यह समभना कठिन नहीं है । सत्याग्रह का मार्ग आत्म-बलिदान का 
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कठोर तम मार्ग है। उसका परिणाम विरोधी के हृदय के अशान को 
नाश करना होगा | गाँधी जी ने लिखा है “कठोर से कठोर हृदय और 
गहरे से गहरा अज्ञान बलिदान के उस उगते हुए सूर्य के सामने नष्ट 
हो जाना चाहिये जितके पीछे न क्रोध की भावना है और न बुराई 
की | इस प्रकार अज्ञन के नाश होने का अवश्यम्मावी परिणाम होगा 
विरोधी के हृदय में जो सुप्त सत्‌ शक्त है उसका जागत होना। इस 
सत्‌ शक्ति के जाग्रत होने पर वह अपनी भूल को स्वयं स्वीकार करेगा 
और सत्याग्रही की बात को इच्छापूर्वक मंजूर करेगा । यहीं सत्याग्रह का 
अन्त होगा, विरोधो का हृदय-परिवर्तन होगा और दोनों पक्त के लिए 
सत्याग्रह का परिणाम कल्याणकारी होगा । दोनों पक्षों में प्रेम और 
सद्भाव उत्पन्न होगा और सत्याग्रह के परिणाम स्वरूप जो स्थिति उत्पन्न 
होगी उसकी रक्षा करना और उसको स्थायी बनाना दोनों ही पक्ष अपना 
कर्तव्य समझेंगे । यहाँ पर बाद में षड़यंत्र रचकर अथवा अवसर पाकर 
उस स्थिति को बदलने का कोई प्रश्न ही नहीं ग्राता । हाँ, यदि सत्याग्रही 
ने अपने सत्याग्रह आन्दोलन में सत्याग्रह के नियमों की अवहेलना की 
है और विरोधी ने उसकी बात केवल भय अथवा अपनी लाचारी के 
काण द्वी मान ली है, तो जिस हद तक ऐसा हुआ है उसी हृद तक 
सत्य)ग्रह का परिणाम विरोधी के हृदय का परिवतन करना नहीं होगा 
अर इसी लिए वह स्थायी भी नहीं होगा | इसका एक मात्र कारण सत्याग्रही 
की स्वयं की अपूणता है। अस्तु, सत्याग्रही अपनी पराजय का कारण 
अपने में ही देखेगा, अपने विरोधी में नहीं 

यह हम पहले लिख चुके हैं कि महात्मा गाँत्वी का सत्याग्रह एक 
ऐसा अस्त्र हे जिसका जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में उपयोग किया जा सकता 
है। सत्याग्रह करने के ढँग का जहाँ तक सवाल है यहाँ केवल इतना 
ही लिख देना आवश्यक है कि वह भिन्‍न-भिन्‍न परिस्थितियों में भिन्‍न- 
भिन्‍न हो सकता है। सत्याग्रह का कौन सा दँग किस समय अ्रपनाया 
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जाए इसका निर्णय सत्याग्रही स्वयं ही करता है। मोटे रूप में हम कह 
सकते हैं कि सत्याग्रह दो प्रकार का होता है--व्यक्तिगत, और सामूहिक | 
दोनों ही प्रकार के सत्याग्रह एक से अधिक रूय - ले सकते * हैं श्र।र उनकी 
व्यापकता में भी भेद हो सकता है। असहयोग और सबिनय भंग दो सब 
से प्रचलित रूप हैं जिनका हमारे देश म॑ एक से अधिक बार प्रयोग हुआ 
है। असहयोग के भी कई रूप हो सकते हैं। व्यक्तिगत सत्याग्रह में 
उपवास का भी बहुत बड़ा स्थान है पर इस अख्तर को काम में लाना 
भी उतना ही कठिन है । महात्मा गाँधी ने स्वयं इस अस्त्र का कई बार 
उपयोग किया है | 

महात्मा गाँधी के अहिंसक प्रतिकार के विषय में जो कुछ लिखा 
जा चुका है उससे उसके संबंध मे यथेष्ट जानकारी हमें हो सकेगी, यह 
ग्राशा की जा सकती है | महात्मा गाँधी की यह मान्यता है कि इस प्रकार 
से किया गया अहिंसक प्रतिकार हिंसक प्रतिकार की अपेक्षा कहीं अधिक 
कारगर ओर समाज के लिए कल्याणकारी होता है | उसकी अपनी 
ग्रनेकों विशेषताएँ हैं | पहली शत तो यह है कि जहाँ हिंसक प्रतिकार 
केवल नकारात्मक और ध्यंसात्मक होता हैं वहाँ अहिंसक  प्रतिकार 
सकारात्मक और निर्माणकारी होता है | विध्यंस के साथ ही साथ उसका 
निर्माण भी चलता है। क्योंकि वह पाप का नाश करते हुए “पापी का 
उद्धार करना चाहता है। स्वयं गाँधी जी ने लिखा है कि “मेरा असहयोग 
यद्यपि मेरे विश्वास का एक अंग है, सहयोग की एक भूमिका है । 
मेरा असहयोग तरीकों और व्यवस्थाञ्रों से है, व्यक्तियों से कभी नहीं।' 
“मं प्रवत्ति से सहयोग देने वाला हूँ, मेरे असहयोग का उद्दे श्य भी सहयोग 
को. तमाम छोटेपन या कछुद्रता और असत्य से मुक्त करने का रहता है, 
क्योंकि मैं मानता हूँ कि इस प्रकार के सहयोग का नाम, मात्र का ,भी 
महत्व नहीं है।” अस्तु, अहिंसक प्रतिकार विभाजन के स्थान पर एकता 
स्थापित करता है। इसके अतिरिक्त अहिंसक प्रतिकार की क्षमता के विषय 
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में भी गाँधी जी की बड़ी श्रद्धा है। वह लिखते हैं--“औऔर जब्न कि एक 
बार उसका (सत्याग्रह का ) आरंभ हो जाता है, उसका प्रभाव , यदि 
वह काफी गहरा है तो, समस्त संसार पर फैल सकता है।” “वास्तव में 
एक पूर्ण सत्याग्रही अन्याय-के विरुद्ध न्याय की लड़ाई में विजय प्राप्त करने 
के जिए काफी है | “सत्य के साथ अहिंसा को जोड़ देने से तुम समस्त 
संसार को अपने चरणों में रुका सकते हो।” सत्याग्रह की इस अपूर्व 
क्षमता का कारण यह है कि इसका आधार आत्म-शक्ति है, शरीर-बल 
नहीं | और आत्म-शक्ति _शरीर-बल से सदा ही उत्तम है। सत्याग्रह को 
एक और विशेषता यह है कि इसमें पराजय के लिए. कोई स्थान नहीं । 
पर पराजय से यहाँ क्‍या अर्थ है, यह समक लेना आवश्यक है | सत्याग्रह 
का मूल उद्दे श्य हे अपनी अर्थात्‌ सत्याग्रही की आत्मोन्‍नति करना । अस्तु, 
जब्च॒ तक सत्याग्रही सत्याग्रह के नियमों का सच्चाई से पालन करता है 
उसका एक ही परिणाम हो सकता है और वह यही कि जिस हृ॒द तक वह 
सत्याग्रह के सिद्धान्तों का पालन करने म॑ सकल होता है उसी हृद तक 
उसकी आत्मोन्‍नति होती हे और यही सच्ची विजय है जिसकी उसे चिन्ता 
है । इस आध्यात्मिक विजय के साथ साथ उसे सांसारिक दृष्टि से दिखावे 
योग्य और व्याथहारिक जीवन म॑ उपयोग में आसकने योग्य विजय मिलती 
है या नहीं, यह दूसरा प्रश्न है जिसका उत्तर कई बातों पर निभर है। 
पर एक सत्याग्रही की दृष्टि से तो इस विजय का उतना महत्त्व नहीं है 
जितना आध्यात्मिक विजय का जिसका मिलना निश्चित है । इसी अथ में 
यह कहना सही है कि सत्याग्रह मुं .,पराजय के लिए कोई स्थान नहीं हैः । 
इसी बात को महात्मा गाँधी ने इन शब्दों म॑ प्रकट किया है “ सत्याग्रह 
अपना स्वयं पुरस्कार है।” सत्याग्रह की एक और बड़ी विशेषता जिसका 
हम पहले भी उल्लेख कर चुके हैं यह हे कि उसका परिणाम स्थायी 
होता हे | 

महात्मा गाँधी के अद्विंसक क्रान्ति मार्ग की यह एक रूपरेखा है जो 
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हमने उपरोक्त पंक्तियों में उपस्थित करने का प्रयत्न किया है। आज के 
विश्व के सामने एक नए. समाज के निर्माण का बहुत बड़ा प्रश्न है | यह 
निर्माण तभी हो सकता है जत्र हम समाज के वर्तमान ढाँचे को मूल रूप 
से बदल दें । यही, दूसरे शब्दों में, सामाजिक क्रान्ति अथवा सामाजिक 
गतिशीलता ( सोशिअ्रल डाइंनेमिक्स ) का प्रश्न है। आज के मानव समाज 
आओऔ और उसकी सम्यता को यदि जीवित रहना है तो उसे इस प्रश्न का वतंमान 
परिस्थितियों के अनुकूल नए सिरे से कोई न कोई उत्तर देना होगा | इतिहास 
ने आज तक इस प्रश्न का एक देँग से उत्तर दिया है। गाँधी इस प्रश्न का 
एक दूसरा ही उत्तर हमारे सामने पेश करते हैं। यह भविष्य ही बताएगा 
कि समाज दोनों में से कौन से मार्ग को अपनाएगा अथवा वह किसी 
तीसरे मार्ग का, जिसमें दोनों का सामंजस्य होगा, अनुसरण करेगा | 
अहिंसा के मार्ग पर चल कर गाँधी का लक्ष्य क्‍या हे! वह व्यक्ति 
और समाज को किस ओर ले जाना चाहते हैं ! हम 
अहिंसक समाज लिख चुके हैं कि जहाँ तक व्यक्ति का सम्बन्ध है गाँधी 
का आदर्श ओर का आदर्श है मोक्ष की प्राप्ति । और जहाँ तक समाज 
व्यवहार का प्रश्न है उसका भी निर्माण वे अहिंसा के सिद्धान्त 
के आधार पर करना चाहते हैं ताकि उस समाज में 
रहने वाले व्यक्तियों को अपने व्यक्तिगत जीवन में अहिंसा-मा्गं पर चलने 
में सहायता मिले और इस प्रकार व्यक्ति और समाज एक दूसरे के पूरक 
बनें और दोनों का आदर्श एक ही हो | व्यक्ति और समाज का इस प्रकार 
एक सुन्दर समन्वय हो सकता है। पर गाँधी जो इस बात को समभते हैं 
कि मनुष्य एक अपूर्ण प्राणी है और इस कारण से उसके द्वारा किसी 
पूर्णतया अहिंसक समाज के रचना की आशा नहीं कि जा सकती । अस्तु, 
व्यवह्वार में उसका लक्ष्य है पूर्णतः नहीं प्रधानतः एक अहिंसक समाज के 
निर्माण का | अब गाँधी जी की आदर्श और व्यवह्वारिक समाज की जो 
कल्पना है उसका हम संक्षेप में विवेचन करेंगे | 
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यहाँ हमारे मार्ग में एक कठिनाई उत्पन्न होती है। महात्मा गाँधी ने 
अपनी कल्पना को विस्तारपूर्वक कहीं व्यक्त नहीं किया है। वह अपने 
लिए. 'एक कदम काफी' का सिद्धान्त ही सही मानते हैं। फिर भी समय- 
समय पर जो अपने विचार उन्होंने प्रकट किए हैं उनके आधार पर एक 
चित्र तो हम उस समाज-व्यवस्था का, उसके श्रादर्श और व्यावहारिक दोनों 
ही स्वरूपों का, उपस्थित कर सकते हैं जिसके लिए महात्मा गाँधी प्रयत्न 
शील हैं । 

पहले हम गाँधी जी के अहिंसक समाज के आदश रूप के विषय में 
लिखेंगे । इस आदर्श समाज का एक मौलिक लक्षण यह होगा कि यह 
समाज एक राज्य-हीन समाज होगा । महात्मा गाँधी एक दाशंनिक 
ग्रराजकतावादी हैं। उनके इस अराजकतावाद की नींव उनके अहिंसा 
के सिद्धान्त में हे ।जो व्यक्ति अपने जीवन में पूर्ण रूप से अहिंसा का 
पालन करता है उसके लिए. किली बाहरी नियंत्रण और अ्रनुशासन की 
ऋ्रावश्यकता नहीं रह जाती | क्‍योंकि इस प्रकार के वाह्य अनुशासन की 
समाज में आवश्यकता इसी लिए हुआ करती है कि समाज का कोई व्यक्ति, 
समूह, अथवा वर्ग किसी दूसरे व्यक्ति, समूह, अथवा वर्ग के उचित अधिकारों 
पर आक्षेप न कर सके और इस प्रकार उस व्यक्ति, समूह, अथवा वर्ग के 
समुचित विकास में बाधा न पहुँचाई जा सके प्रत्येक समाज में राज्य का 
यही आधारभूत कतंव्य है। परन्तु जिस समाज के सदस्य पूरी तौर पर 
अहिंसक होंगे उसमें इस कतंव्य के लिए किसी स्वतंत्र संस्था की आवश्यकता 
नहीं रहेगी | उस समाज का प्रत्येक व्यक्ति स्वयं अपना शासक होगा, समाज 
के प्रति अपने कतंव्यों को वह भली-प्रकार समझने वाला होगा, और 
उनका वह पूर्णतया पालन भी करेगा । 

राज्यहयीन समाज का लेकिन यह अ्रर्थ नहीं है कि उस समाज में किसी 
प्रकार का संगठन नहीं होगा । इस प्रकार का समाज सत्याग्रहियों के गाँवों 
का एक संघ होगा। स्वयं गाँधी जी के शब्दों में “अहिंसा के आधार पर 
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स्थापित समाज में गाँवों में निवास करने वाले कई समूह होंगे जिसमें स्वेच्छा- 
पूवंक सहयोग ही उच्च और शांत जीवन का स्तम्भ होगा ।” इस प्रकार 
के समाज का स्वरूप जनतंत्रीय होगा यह तो साफ ही है। अहिंसा जनतंत्र 
का शुद्ध से शुद्ध स्वरूप है। 

इस अहिंसक समाज का दूसरा लक्षण होगा उसका सादा और पवित्र 
जीवन । प्रत्येक व्यक्ति अपने आध्यात्मिक लक्ष्य को समभने वाला होगा 
जीवन सम्बन्धी उसका दृष्टिकोश वाह्य-मुखी न होकर अन्तर्मंखी होगा 
भौतिक इच्छाओं और भौतिक बंधन से वह मृक्त होगा, और समाज सेवा 
उसका कम होगा । ऐसे समाज में बुराई और पारस्परिक लड़ाई भगड़ों का 
कोई प्रश्न नहीं होगा। आपस के मतभेद भी पारस्परिक बात-चीत के 
आधार पर तय हो जाया करेंगे या किसी पंच के निणुय द्वारा। पुलिस, 
और दण्ड विधान को कोई स्थान नहीं होगा। एक व्यक्ति और दूसरे व्यक्ति 
के बीच में समानता होगी । 

समाज की जो संस्थाएँ होंगी वे भी समाज के सादा, पवित्र, और 
समानता के जीवन के अनुरूप ही होगी। समाज-व्यवस्था का निर्माण 
वर्ण-सिद्धान्त के आधार पर होगा और जीवन के लिये अनिवार्य श्रम, और 
अपरिग्रह उसकी आर्थिक व्यवस्था के मूल भूत सिद्धान्त होंगे। सारे समाज 
के संगठन को विकेन्द्रीकरण के सिद्धान्त पर संगठित किया जाएगा। समाज 
के आर्थिक ढाँचे में करषि और गह-उद्योगों को स्थान होगा और केन्द्रित 
उत्पत्ति का अभाव होगा | जमींदारी और पूंजीवाद जैसी संस्थाओं का इस 
समाज में कोई अस्तित्व नहीं होगा। स्वदेशी व्रत का लोग पालन करेंगे 
जिसका परिंणाम होगा स्वावलंबी ग्रामों का एक समाज। अनन्‍्तंराष्ट्रीय 
व्यापार ऐसे समाज में नहीं के बराबर होगा और अनन्‍्तर-प्रान्तीय व्यापार 
भी बहुत थोड़ा ही होगा । 

जिस आदर्श समाज का एक चित्र ऊपर खींचा गया है उसमें पहले 
तो व्यक्ति और समाज के संघर्ष का अवसर ही नहीं आना चाहिये क्योंकि 
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प्रत्येक व्यक्ति नैतिक नियमों का स्वतः पालन करेगा | परन्तु यदि ऐसा 
कोई अवसर आए तब् भी उसका अहिंसक प्रतिकार के द्वारा ही मुकाबला 
किया जाएगा। 


यह पहले लिखा जा चुका है कि आदर्श समाज की स्थापना गाँधीजी 
संभव नहीं मानते | इसी लिए व्यवहार में वह प्रधानतः अहिंसक समाज 
की बात ही करते हैं | प्रधानतः इस अधहिंसक समाज और आदर्श अहिंसक 
समाज में गुण का नहीं परिमाण का भेद होगा | निम्न पंक्तियों में हम 
इसी भेद को स्पष्ट करने का प्रयत्न करेंगे। 


पहली बात तो यह है कि महात्मा गाँधी जो समाज व्यवस्था व्यवहार 
में संभव मानते हैं उसमें राज्य के लिये अनिवायंतः स्थान होगा। समाज 
में बराबर ऐसे व्यक्ति और समूह रहेंगे जिनकी प्रवृत्ति असामाजिक होगी 
ओर यदि समाज में ऐसे लोगों पर वाह्य नियंत्रण रखने की कोई व्यवस्था 
नहीं हुई तो सारे समाज में अव्यवस्था फैलने का अन्देशा बना रहेगा। 
परन्तु राज्य की इस श्रननिवार्यता को स्वीकार करते हुए. भी वह चाहते हैं कि 
समाज का ढाँचा अधिकाधिक अश्रहिंसक हो | इसका एक उपाय तो यह 
है कि राज्य का स्वरूप और उसके कार्य करने का ढेँग ही ऐसा हो जिसमें 
हिंसा और पशु-बल की कम से कम आवश्यकता पड़े। अस्तु, गाँधीजी 
एक जनतंत्रीय राज्य के समथक हैं, जहां तक कि राज्य के स्वरूप का सम्बन्ध 
है। ऐसे जनतंत्रीय राज्य में राज सत्ता वास्तव में जनता के हाथ में होगी । 
यही कारण है कि महात्मा गाँधी राजनैतिक सत्ता का, जैसा कि आर्थिक 
सत्ता का भी, केन्द्रीकरण नहीं चाहते। इस आदश की पूर्ति का एक मात्र 
मार्ग यह है कि समाज में जनतंत्रात्मक ग्राम राज्यों की स्थापना हो और 
हमारे राजनैतिक संगठन का वे ही आधार हों। इस प्रकार के जनतंत्रीय- 
ग्राम-राज्यों में ही देश की जनता आजादी का उपभोग कर सकेगी | इसी 
लिये भारतीय ग्राम पंचायतों के विषय में मह्दात्मा गाँधी ने लिखा है 
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“ग्रहिसा के आधार पर स्थापित सभ्यता का सबसे निकटवर्तीय उदाहरण 
भारत की प्राचीन ग्राम पंचायत हैं। 

महात्मा गाँधी आधुनिक जनतंत्रीय प्रणाली के दोपों से भली प्रकार 
परिचित हैं | इसका कारण यह है कि आज तथाकथित जनतंत्रीय राज्यों 
में शासन और राजनीति का संचालन जिस मनोवृत्ति से किया जाता है, 
वही दूषित है। इस मनोवृत्ति के पीछे व्यक्तियों और दलों का संकीरण 
और व्यक्तिगत अथवा दलगत स्वार्थ, तथा सत्ता-मोह रहता है। यही 
सब दोषों के मूल में है। आवश्यकता इस बात की है कि शासन और 
राजनीति का संचालन पवित्र और अमिश्रित जन-कल्याण और जन-सेवा 
की भावना से किया जाना चाहिये। जीवन के प्रति आध्यात्मिक और नेतिक 
दृष्टिकोण हुए बिना यह संभव नहीं हो सकता | 

राज्य की संगठन-विधि का ज हाँ तक प्रश्न है, गाँधीजी प्रतिनिधात्मक 
राज्य-व्यवस्था को ही स्वीकार करते हैं। लेकिन वह यह अ्रवश्य चाहते हैं 
कि चुनावों आदि के साथ आज जितनी बुराइयाँ पाई जाती हैं उनका 
अन्त हो | इसका वैसे श्रन्तिम उपाय तो यही है. कि लोगों का नैतिक 
धरातल ऊँचा हो, जिसका अर्थ है जीवन के प्रति उनका दृष्टिकोण सही 
हो | जे लोग चुनाव में खड़े हों वे समाज के श्रेष्ठ व्यक्ति होने चाहिये, जा 
सेवा भावों, योग्य और नैतिक दृष्टि से ऊँचे हों। इसी लिये गांधीजी की 
यह भी मान्यता है कि राज्य के पदों पर पहुँचने से आर्थिक लाभ नहीं होना 
चाहिये। “यदि एक व्यक्ति साधारण जीवन में पच्चीस रुपये मासिक से 
संतुष्ट है तो उसे कोई अधिकार नहीं हे कि राज्य का मंत्री अथवा अन्य 
कोई पदाधिकारी होने पर वह ढाई सौ रुपये मासिक की आशा रखे। 
चुनाव करने वालों की योग्यता के संबंध में भी गाँधी जी के विचार जीवन 
संबंधी उनके दृष्टिकोश को ही प्रकट करते हैं । वह न तो संपत्ति और न 
शिक्षा ही को चुनाव-योग्यता का आधार बनाने के पक्ष में हैं। चुनाव योग्यता 
का एक मात्र आधार उनकी राय में शारीरिक श्रम होना चाहिये। 
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ऊपर हम इस बात का उल्लेख कर चुके हैं कि गाँधीजी की कल्पना 
के अहिंसक राज्य का स्वरूप कैसा होगा। इस राज्य की कार्य प्रणाली के 
बारे में भी हम यही बात पाएँगेकि उसमें हिंसा तथा दबाव के लिये 
कम से कम गंजाइश होगी | उदाहरण स्वरूप कुछ बातों का उल्लेख कर 
देना यहाँ अनुचित न होगा। अहिंसक राज्य इस बात का अधिक से 
अधिक ध्यान रखेगा कि अल्पसंख्यकों के साथ पूर्ण उदारता का व्यवहार 
किया जाए. और तमाम आधार-भूत प्रश्नों पर उनके मत का अधिक से 
अधिक विचार किया जाए | “बहुमत-शासन का यह अर्थ नहीं है कि वह 
एक भी व्यक्ति की राय को दबाए, बशर्तें कि वह राय एक सही राय है। 
एक व्यक्ति की राय का यदि वह राय सही है तो, कइयों की राय की 
अपेक्षा अधिक महत्व होना चाहिये। सच्चे जनतंत्र के संत्रंध में मेरी तो 
यही दृष्टि हे ।” ( महात्मा गाँधी ) इसी प्रकार अपराधियों के प्रति भी 
एक अहिंसक राज्य का व्यवहार विशेष प्रकार का होगा। गाँधीजी यह 
माते हैं कि समाज में आज जे इतनी अधिक संख्या में अपराध देखने 
को मिलते हैं उनका कारण व्यक्तिगत की अपेन्ञा सामाजिक अधिक है। 
जब अहिंसक राज्य में सामाजिक और आशिक संस्थाओं का न्याय पर 
आधार होगा तो समाज में होने वाले अपराधों मं भी कमी होगी। पर 
फिर भी अपराधों का सवेथा अन्त तो नहीं होगा। और अ्रहिंसक राज्य के 
लिए. भी यह तो आवश्यक होगा ही कि वह अपराधियों को दण्ड दे। 
परन्तु दण्ड देने की वृत्ति में अवश्य ही भेद होगा। आज प्रत्येक विचार- 
शील व्यक्ति इस बात को स्वीकार करेगा कि दण्ड का उद्दश्य अपराधी 
का सुधार करना होना चाहिये | और महात्मा गाँधी के अश्रहिंसक राज्य में 
भी इसी सिद्धान्त के अनुकूल व्यवहार होगा | मृत्यु दण्ड के लिये ऐसे 
राज्य में कोई स्थान नहीं होगा, क्‍योंकि महात्मा गाँधी मृत्यु दरड और 
अन्य प्रकार के दण्ड में केवल मात्रा का ही नहीं पर प्रकार का भेद मानते 
हैं| एक बार मृत्यु का दण्ड दे देने के पश्चात्‌ उस “दण्ड को वापिस लेने 
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का कोई प्रश्न ही नहीं हो सकता, जब कि दूसरे दण्ड, भूल समर में आने 
पर, वापिस लिए जा सकते हैं। गाँधीजी यह भी स्वीकार करते हैं कि 
अहिंसक राज्य की अपनी पुलिस होगी। पर पुलिस के विषय में उनकी 
कल्पना आज की पुलिस से सवंथा मेल नहीं खाती । पुलिस के पास शस्त्र 
होंगे पर उनकी वृत्ति उनको कम से कम उपयोग में लाने की होगी | पुलिस 
का अहिंसा में विश्वास होगा। वह अपने आपको जनता का सेवक 
समभेगी | पुलिस का काम अपराधियों को गिरफ्तार करना होगा ताकि 
अहिंसा द्वारा जेलों में उनका सुधार किया जा सके। सेना के संबंध में 
गाँधी जी का मत बदलता सा मालूम पड़ता है। गाँधीजी देश की बाहरी 
हमले से श्रहिंसक प्रतिकार द्वारा रक्षा करने के ही पक्ष में हैं। और इसी 
लिये गांधी जी अहिंसक राज्य में सेना की आवश्यकता नहीं मानते, यद्रपि 
उन्होंने कभी कभी यह भी स्वीकार किया है कि सेना के त्रिना संभव है 
राज्य का कार्य न चले | गाँधी जी के अहिंसक राज्य की नीति, अन्‍्त- 
रष्ट्रीय मामलों का जहाँ तक सम्बन्ध है, शान्ति की होगी; और वह इस 
बात का प्रयत्न करेगा कि संसार से वर्तमान साम्राज्यवाद का अन्त हो, 
प्रत्येक राष्ट्‌ को स्वतंत्रता प्रात हो, और विश्व शान्ति के लिये निःशस्त्री- 
करण की नीति को अपनाया जाए। सारांश यह है कि उसकी विदेशी 
नीति का आधार शान्ति, प्रजातंत्रवाद, और स्वतंत्रता होगी। उपरोक्त 
विवरण से यह स्पष्ट हो जाता है कि गाँधीजी की कल्पना का अहिंसक 
राज्य अपनी काय प्रणाली में भी अधिक से अधिक अहिंसा, का व्यवह्यर 
करने की चेष्टा करेगा । 

राज्य के स्वरूप और कार्य प्रणाली का आधार अहिंसा रहे इसकी 
अधिकाधिक चिन्ता की जाने पर भी, गाँधी जी इस बात को नहीं भुला 
सकते कि तत्वतः राज्य की नीव हिंसा पर है| अस्तु, उनकी राजनेतिक विचार 
धारा का एक आवश्यक अंग यह भी है कि वे यथा सम्भव राज्य के कार्यक्षेत्र 
को ज्यादा से ज्यादा सीमित रखना पसंद करेंगे और इस प्रवृत्ति को खूब 
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प्रोत्साहन देना चाहेंगे कि जनता. अपनी आवश्यकताओं को जहाँ तक हो सके 
राज्य की सहायता के ब्रिना ही पूरा कर ले | इतना होते हुए भी गाँधी जी का 
इस विषय में किसी प्रकार का मताग्रह नहीं है कि अमुक काम ही राज्य के 
करने के हैं और अमुक राज्य के करने के नहीं ही हैं। प्रत्येक मामले का 
निर्णय उसके उपयोग-दुरुपयोग का विचार करके ही करने के पक्ष में उनका 
मत है | और इस सब की एक मात्र कसौटी होगी आम जनता का हिंत। 
गाँधी जी ने इस बात को अनेकों बार स्पष्ट किया है कि यदि जनता और 
किसी वर्ग विशेष के हितों में संघर्ष आता है, तो उनका समर्थन जनता के 
साथ ही जाएगा। 

महात्मा गाँधी के विचारों के अनुसार प्रधानतः अहिंसक समाज की 
व्यवस्था में राज्य का कितना और क्या स्थान हो सकता है, इसका उल्लेख 
हमने किया हे। अब हम संक्षेप में इस संबंध में अपने विचार प्रकट 
करेंगे कि आर्थिक व्यवस्था के संत्रंध में महात्मा गाँधी की क्या कल्पना है । 

महात्मा गाँधी किस प्रकार की आर्थिक व्यवस्था के समर्थक हैं इस विषय 
में लिखने के पहले यह जान लेना आवश्यक है कि उस आर्थिक व्यवस्था के 
मूल भूत आधार स्तंभ क्या हैं | जो बात महात्मा गाँधी के जीवन संत्रंधी 
अन्य क्षेत्रों के दृष्टिकोण के विपय में हम देख चुके हैं, वही आर्थिक जीवन 
के बारे में भी लागू होती है । गांधी जी की आर्थिक विचार धारा का खोत 
भी जीवन संबंधी उनके दृष्टिकोण से ही प्रवाहित होता है। वह इस मत को 
मानने वालों में से हैं कि मनुष्य का आर्थिक जीवन भी नैतिक सिद्धान्तों के 
आधार पर ही संगठित होना चाहिये । उन्होंने इस संबंध में अपने विचार 
इन शब्दों में व्यक्त किए हैं “मुझे यह स्वीकार करना चाहिये कि मैं अर्थ 
शास्त्र और नीति शास्त्र में कोई बड़ा अथवा बिल्कुल ही भेद नहीं करता | 
अथ-शास्त्र यदि मनुष्य अथवा राष्ट्र के नेतिक जीवन के लिए. हानिकर होता 
है तो वह अनेतिक है, और इस लिए पाप मय । अस्तु, जो अ्र्थ-शात्र एक 
राष्ट्र द्वारा दूसरे राष्ट्र का शोषण करने देता है अनेतिक है।जो वस्तुएँ 
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अ्रत्यधिक शोषित मजदूरों ने उत्पन्न की हैं उनको खरीदना और उनका 
उपयोग करना पाप है | यह भी पाप है कि मैं अमरिका का हूँ खारऊँ और 
मेरा पड़ोसी अनाज का व्यापारी इस लिए भूखों मरे कि उसको कोई ग्राहक 
नहीं मिलता | इसी तरह.मेरे लिए यह भी पाप है कि में “रीजेन्ट स्ट्रीट 
( विदेश ) में तैयार बढ़िया से बढ़िया कपड़ा पहन जब कि मुके यह मालूम 
है कि यदि मैं अपने पड़ोसी कातने वालों और बुनने वालों का तैयार किया 
हुआ कपड़ा पहनता तो उससे न केवल मेरा तन ढकता बल्कि उनको भी 
भोजन-वच्नर मिलता ।” महात्मा गाँधी के जीवन संबंधी इस नेतिक और 
आध्यात्मिक दृष्टि को यदि हम ध्यान में रखें तो हम उन मूल सिद्धान्तों का 
पहत्व अपने आप ही स्पष्ट हो जाएगा जो गाँधी जी की अ्रर्थ रचना के आधार 
माने जा सकते हैं।ये मूल सिद्धान्त तीन हैं; (१) सादगी ( २) श्रम 
( ३ ) अहिंसा | 

सादगी के प्रश्न को लीजिए.।| सामाजिक विकास की आधुनिक वृत्ति 
अधिकाधिक विषपमता और पेचीदगी की ओर है | आधुनिक आशिक संगठन 
भी इस वृत्ति का एक जीवित उदाहरण है | हम जीवन की विषमता की ओर 
जाने की इस प्रवृत्ति को सभ्यता का चिह्न मानते हैं। महात्मा गाँधी इससे 
सहमत नहीं हैं | इस बढ़ती हुई प्रवृत्ति के पीछे उनको एक ही बात दिखाई 
पड़ती है और वह है जीवन में भतिक इच्छाओं की पूर्ति को आवश्यकता से 
अधिक महत्व देना और आत्मा की उन्‍नति की ओर से सवंथा उदासीन 
रहना । इसी में वह आधुनिक समाज की अशांति, साम्राज्यवाद, और शोषण 
. की जड़ मानते हैं | इस आधार पर बना आर्थिक और खामाजिक संगठन वह 
मनुष्य के सच्चे स्वभाव के प्रतिकूल और इसलिए उसकी सच्ची प्रगति और 
सभ्यता में बाधक मानते हैं। “मनुष्य का मस्तिष्क एक ऐसा पक्षी है जो 
हमेशा बेचेन रहता है। जितना अधिक इसे प्राम होता है उतनी ही अधिक 
इसकी इच्छा बढ़ती है, और वह हमेशा ही असंतुष्ट रहता है।” “हमारे 
पूर्वजों ने, इसी लिए, हमारी इच्छाओं पर प्रतिबंध लगाया | उन्होंने इस 
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बात को समभा कि सुख मुख्यतः एक मानसिक वृत्ति है ।” असस्‍्तु, गाँधी र्ज 
समाज के स्वरूप को, जिसमें आर्थिक स्वरूप का समावेश हो जाता है, अधिव 
सरल और सादा करने के पक्त भें हैं | इसमें वह एक बड़ा लाभ यह देख 
हैं कि मनुष्य अपनी बनाई व्यवस्था का ही दास न बन कर अपने आपके 
उसका स्वामी अनुभव करता है श्रोर एक खास तरह की स्वतंत्रता का वा 
उपभोग करता है। यहाँ एक बात साक़ कर देना आवश्यक है | गाँधी जी जः 
जीवन की सादगी पर जोर देते हैं तो इसका यह अर्थ कदापि नहीं है कि व 
ह चाहते हैं कि मनुष्य की वह आवश्यकताएँ भी पूरी न हों जो उसे ए. 
स्वस्थ, का्यकुशल और योग्य नागरिक बनाने के लिए, पूरी होनी चाहिये 
भारत में जो निर्धनता आज व्याप्त है उसका अन्त करने के लिए गाँधी ज॑ 

उतने ही उत्सुक हैं जितना कि अन्य कोई व्यक्ति हो सकता है | 
दूसरा मूल भूत सिद्धान्त श्रम का जीवन में क्या स्थान है इससे सबं: 
रखता है | गाँधी जी की यह मान्यता है कि शारिरिक श्रम एक स्वस्थ 
समुन्नत, ओर सुखी जीवन के लिए. अनिवाय वस्तु है। प्रत्येक व्यक्ति वे 
जीवन मे इसके लिए स्थान होना अनिवाय होना चाहिये | वह आधुनिक युग 
की इस प्रवृत्ति के सवंथा विरुद्ध है कि मनुष्य का एक मात्र प्रयत्न यह होन 
चाहिय कि वह अपने जीवन में शारीरिक श्रम की मात्रा कम से कम करे ओऔो 
अधिक से अधिक अवकाश प्राप्त करे ताकि उस अवकाश का उपयोग जीवः 
की साहित्य, संगीत, कला आदि जैसी उच्च प्रवृत्तियों के लिए. कर सके 
अवकाश के लिए. आज की इस बढ़ती हुई माँग को वह स्वस्थ सामाजिः 
जीवन का प्रमाण नहीं मानते | उनका आदर्श यह है कि हम अपने जीव: 
निर्वाह के लिए जो कार्य करें वही ऐसे स्वस्थकर और अनुकूल वातावरण : 
करें और वही इस प्रकार का हो जिससे उसको करने से ही हमारा मनोरंज 
हो, तथा हमारी रचनात्मक शक्तियों को और कलात्मक प्रवृत्तियों को विकसि 
होने का पूरा पूरा अवसर मिले। गाँधी जी के शारीरिक श्रम को मंहृत्व दे 
का यह अर्थ नहीं है कि वह सब प्रकार की कलों के प्रयोग के विरुद्ध है 


महात्मा गाँधी और उनका इतिहास मे स्थान 


अथवा तो वह यह नहां चाहते कि जिन कलों के द्वारा मनुष्य को अनेकों 
प्रकार से थका देने वाले कामों से बचाया जा सकता है उनसे उसको न 
बचाया जाय और उसके कार्य को नीरस, और कठिन ही बना रहने दिया 
जाए.। वह तो केवल उन मशीनों के विरुद्ध हैं जो साधारण दस्तकार 
अपने ग्रह उद्योगों में काम में नहीं ला सकता और जो केन्द्रित उत्पत्ति की 
आधार है । 

गाँधी जी की अ्र्थ व्यवस्था का तीसरा आधारभूत सिद्धान्त उनकी 
अहिंसा का है जो अपने व्यापक अर्थ में जीवन के समस्त क्षेत्रों म॑ व्याप्त हे । 
यहाँ तो अहिंसा का केवल इतना ही तात्पयं है कि गाँधी जी एक ऐसी 
ग्रार्थिक व्यवस्था का समर्थन करते हैं जिसम॑ किसी एक व्यक्ति, वर्ग, अथवा 
राष्ट्र का दूसरे व्यक्ति, वर्ग, अथवा राष्ट्र द्वारा शोषण के लिए. कम से 
कम अवसर भिल सके। अस्तु, गाँधी जी की शअर्थ-व्यवस्था का पूजीवादी 
व्यवस्था से कोई मेल नहीं बैठ सकता क्योंकि उसका तो आधार ही 
शोपण और हिंसा पर हे और उसका ही परिणाम है वर्तमान विश्व- 
अशा।!ति, विश्व-युद्ध, और साम्राज्यवादी राजनीति | 

उपरोक्त आधार-स्तम्भों पर जिस अथ्थ॑-व्यवस्था का निर्माण होगा 
उसका स्वरूप क्‍या होगा, अब यह प्रश्न हमारे विचारने का है। वह 
स्वरूप आधुनिक पूजीवादी व्यवस्था से भिन्‍न होगा, यह हम ऊपर संकेत 
कर चुके हैं। जिस प्रकार की आशिक व्यवस्था का एक समाजवादी कल्पना 
करता है उससे भी यह व्यवस्था कई मौलिक अर्था म॑ भिन्‍न होगी। संक्षेप 
में इस आर्थिक व्यवस्था की रूप-रेखा हम निम्न लिखित शब्दों में व्यक्त 
कर सकते हैं : यह आर्िक व्यवस्था कृषि और गह-उद्योग-घंवे प्रधान होगी । 
इसका उद्देश्य स्वावलंबी समाज का निर्माण करना होगा, और इसलिए 
इसका. प्रयत्न प्रत्येक गाँव को, जहाँ तक संभव हो सकेगा, अपने जीवन 
की आवश्यकताओं के बारे में स्वावलंत्री बनाने का होगा और स्वदेशी के 
सिद्धान्त के अनुसार यह स्वावलंबन गाँव से जिला, जिला से प्रान्त और 
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प्रान्त से देश की ओर बढ़ता जाएगा | जो चीजें जीवन के लिए. जितनी 
अधिक श्रावश्यके होंगी, स्वावलंबन की दृष्टि से उनका स्थान उतना -ही 
पहलें आएगा | समाज में उत्पत्ति के साथ ही साथ घन का न्यायो- 
चित बटवारा भी हो सके, और आर्थिक सत्ता का केन्द्रीकरण न हो, इस 
दृष्टि से उपभोग की समस्त वस्तुओं का उत्पादन विकेन्द्रित आधार पर 
ही होगा । जो धंघे अनिवार्य रूप से केन्द्रित आधार पर ही चलाए जा सकते 
हैं, जैसे रक्षा संबंधी उद्योग, शक्ति उत्पन्न करने वाले उद्योग, भारी रसायन 
पदार्थों के उद्योग, लोहे और इस्पात के उद्योग आदि, उन पर राज्य का 
स्वामित्व होगा और वे राज्य द्वारा संचालित भी होंगे | कई अन्य ऐसे 
आर्थिक काये होंगे जैसे नई उत्पादन विधि की खोज के अथवा माल बेचने 
की व्यवस्था के जो दस्तकार लोग स्वयं नहीं कर सकते और वे भी राज्य को 
ही करने होंगे | मजदूरों के हितों की भी राज्य द्वारा पूरी रक्षा करने का 
प्रयत्न किया जाएगा । जमींदारी प्रथा का अन्त हो जाएगा और भूमि का 
राष्ट्रीकरण कर लिया जाएगा | जो जमींदार आज अपने आपको जर्म,न 
के मालिक समभते हैं उनकी जर्मीदारी का अन्त होने पर उनको राज्य 
द्वारा वाजिब मुआवजा दिया जाएगा। इस संबंध में यह बात भी याद 
रखने की है कि गाँधी जी यह विचार बराबर प्रकट करते आए, हैं कि यदि 
जमींदार और. पूंजीपति अपने आपको संपत्ति का अमानतदार मात्र 
मानें और उसका उपयोग वह जनता के हित के लिए करें तो उनको 
ऐसे जमींदार और पूंजीपतियों के समाज में बने रहने में कोई आपत्ति 
नहीं होगी | उपरोक्त आधार पर निर्मित आर्थिक ढाँचे म॑ आन्तरिक 
और अन्तर्राष्टीय व्यापार, बेकिंग तथा करेन्सी की व्यवस्था भी आज से 
भिन्‍न रूप में और राज्य द्वारा अथवा राज्य के नियंत्रण में चलाई जायेगी | 
अन्तर्राष्ट्रीय व्यापार, बैंकिंग और करेन्‍्सी तो स्ेथा राज्य के हाथ में 
होगी | जहां तक आन्‍्तरिक व्यापार का संत्रंध है राज्य के नियंत्रण में निजी 
रूप में भी व्यापार किया जा सकेगा | यह तो स्पष्ट ही है कि आज की 
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अपेक्षा व्यापार का ज्षेत्र काफी सीमित और बेकिंग तथा करेन्‍्सी की 
व्यवस्था अधिक सरल होगी, क्योंकि सारा आर्थिक ढाँचा ही आज से 
अधिक सरल होगा | व्यापार में वस्तुओं के सीने लेन देन को कम से कम 
गाँवों में यथेष्ट प्रोत्साहन दिया जाएगा। सारांश यह है कि उपरोक्त 
अधिक व्यवस्था प्रतानतः स्वावलम्बी और विक्रेनिद्रित होगी जिसमें गाँवों 
को प्रमुख स्थान होगा और कृषि तथा गह-उद्योगों का साथ-साथ एक 
दूसरे के पूरक के रूप में अथ-व्यवस्था म॑ आधारभूत स्थान रहेगा। 
महात्मा गाँधी के अहिंसक समाज के दो प्रमुख अंगों का, राजनैतिक 
आर आर्थिक, हमने उपरोक्त पंक्तियों में उल्लेख किया। उसके दूसरे 
अंगों के बारे म॑ं विस्तार से लिखना न तो आवश्यक है और न समव ही | 
फिर भी दो शब्दों में हम यह कह सकते हैं कि सामाजिक ज्षेत्र में मनुष्य- 
मनुष्य और स्त्री-पुरुष में समानता और धार्मिक क्षेत्र में पारस्परिक सहिष्णुता 
का व्यवहार इस समाज में होगा। इस प्रकार अहिंसा के मार्ग पर चल 
कर महात्मा गांधी के विचारों के अनुसार किस प्रकार की समाज की 
कल्पना हम कर सकी हैं, इसका एक चित्र पेश करने का प्रयत्न यहां 
किया गया है । 
महात्मा गाँधी के जीवन-दर्शन और उसके अनुरूप जीवन-मार्ग तथा 
समाज-रचना के संत्रंध में ऊपर लिखा जा चुका है। अरब 
रशॉँधी के सिद्धान्त विचारने की शत यह है कि महात्मा गाँधी के विचारों 
आर व्यवहार-एक का वास्तव में मूल्य क्या है ? एक प्रकार से यह प्रश्न 
आलोचना अत्यन्त जटिल है। किसी भी महापुरुष के विचारों 
का मूल्यांकन हम किस दृष्टि से करें ? जीवन सम्बन्धी 
प्रश्नों को हम तीन भिन्‍न स्तरों से देख सकते हैं: (१ ) संकीरण व्यक्तिगत 
(-२) सामाजिक और नैतिक (३) आध्यात्मिक | महात्मा गाँधी के 
विचारों की आलोचना हम सामाजिक और नैतिक स्तर से ही करेंगे। 
जहाँ आध्यात्मिक स्तर मनुष्य की दृष्टि समाज से परे एक ऐसे ज्षेत्र में 
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ले जाना चाहता है जिसका आधार व्यक्तिगत श्रद्धामात्र है और जिसकी 
अनुभूति भी सवंथा व्यक्तिगत है, वहाँ संकी्ण व्यक्तिगत स्तर इस महान 
तथ्य की अवहेलना करना चाहता है कि मूलतः मनुष्य एक सामाजिक 
प्राणी है और उसका रुच्चा हित समाज के हित के साथ अविच्छेद रूप' 
में बधा हुआ है | समाज की दृष्टि से इन दोनों ही स्तरों का इस अर्थ में 
कोई उपयोग नहों है कि वे समाज की परिधि का, समाज को , व्यक्तियों से 
स्वतंत्र और इसलिए उनको व्यक्तिगत हैसियत में उनसे भिन्‍न एक 
अपने आप भें पूर्ण वस्तु मान कर, कहां भी नहीं छूते | जबकि आध्यात्मिक 
स्तर ममाजोपरे ( ए-सोशिअ्र॒ल ) है, 'कीर्ण व्यक्तिगत स्तर समाज 
विरोधी ( एन्टी-सोशिश्रल ) है | हम अपनी दृष्टि समाज की परिधि में 
ही रखते हुए महात्मा गाँधी के सिद्धान्त और व्यवह्दरा की आलोचना 
करेंगे | 

पहला प्रश्न है गाँधी के जीवन दर्शन का आज के समाज के लिए 
क्या महत्व है ? कोई भी विचारशील व्यक्ति इस बात को स्वीकार 
करेगा कि वर्तमान समाज एक विचित्र पागलपन की दौड़ में अपनी 
पूरी शक्ति के साथ दौड़ा जा रहा है, पर उसे यह सोचने का समय आर 
उसकी आवश्यकता नहीं मालूम पड़ती कि उसकी इस दोड़ का आखिर 
श्रन्त क्या होने वाला है | यदि किसी को चिन्ता है तो एक ही बात को 
कि वह औरों की अपेक्षा इस दौड़ में कहीं पीछे न रह जाए। महात्मा. 
गाँबी का जीवन-दर्शन इस पागलपन की दोड़ में व्यस्त समाज को ,एक 
गंभीर चेतावनी है| वर्तमान सभ्यता के वह एक राक्ष्सी सम्यता मानते 
हैं और चाहते हैं कि मनुष्य और समाज इस दोड़ के समाप्त करे और . 
एक सादा और संतुष्ट और इसीलिए, सुखी जीवन के ही अपना ध्येय 
समझे | गाँवी जी की चेतावनी सर्वथा सही और सामग्रिक है| पर क्या 
आज का मानव समाज उनकी इस चेतावनी से लाभ उठाएगा £ यह एक 
गंभीर समस्या है। आधुनिक उद्योगवाद और विज्ञानवाद ने मनुष्य के 
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सामने असंख्य प्रलोभन उपस्थित कर दिये हैं। उन प्रलोभनों को छोड़ ना 
उसके लिए कठिन है। फिर इसमं पहल कोन करे और कैसे करे | जब 
समस्त संसार ही एक दिशा में अखि बन्द करिए भागा जा रहा है तो किसी 
एक राष्ट्र के लिए उस दौड़ से अलग रहना कितना कठिन है? इन 
सब बातों का ध्यान करने पर ऐसा लगता है कि संमवतः मानव समाज 
का महात्मा गधी की चेतावनी से लाभ उठाने में समय लगेगा | जब तक 
संसार के समस्त राष्ट्र इस दोड़ में एक दूसरे के बराबर नहीं आ जाएँगे 
ओर उसके दुष्परिणामों को भली प्रकार नहीं भुगत लेंगे, संभवतः वह 
इस भूल वे। न समझें और अपने रास्ते के न बदलें | पर जो कुछ भी 
हो इसमे तो कोई शंका नहीं कि गाँधी की पुकार मनुष्यत्व की पुकार है, 
समाज के श्रष्ठ तत्व की पुकार है और उसके सच्चे हित और सच्च्रे कल्याण 
की पुकार है | वहीं सनाज सुबव्री हो सकेगा जो अपने जीवन के सामने 
सादगी और उच्चता का आदर्श रखकर चलता है । सादा जीवन और 
उच्च विचार' एक बहुत उत्तम सिद्धान्त है जो हमारे दाशनिकों और 
विचारकों ने हमारे सामने उपस्थित किया | 

गांँती दर्शन के बाद गाँधी के अहिंसा मार्ग का प्रश्न आता हे | 
तत्वतः जो बातें महात्मा गाँधी के जीवन-दर्शन के बारे मे हमने कही हैं 
वही उनकी अहिंसा रू बारे में हैं। आज अपने तात्कालिक लक्ष्य की पूर्ति 
के लिए मनुष्य प्रत्येक उपाय को काम में लाने को तैयार रहता है। दैनिक 
जीवन के व्यवहार में सामाजिक बुद्धि, कतंव्य बुद्धि और धा्िक बुद्धि, जो 
कुछ भी फहें, उसका बहुत कम स्थान रह गया है। मूलतः यही प्रवृत्ति 
फिर एक वर्ग और दूसरे वर्ग तथा एक राष्ट्र और दूसरे राष्ट्र के आपस के 
व्यवहार में भी व्यक्त होती है। 'साधन' का जीवन भे 'साध्य' से स्वतंत्र कोई 
स्थान नहीं, इस वृत्ति की आज के जीवन में अति दिखाई पड़ती है| इससे 
हमारे सामाजिक जीवन में एक ख़ास प्रकार का अ्रसंतुलन आ गया है और 
गाँधी की अहिंसा इस असंतलन की एक अनिबाये प्रतिक्रिया है जिसकी 
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उन्होंने एक संपूर्ण दर्शन का स्वरूप देने का प्रयत्न किया | जहाँ तक मनुष्य 
समाज का सम्बन्ध है इस बात की कोई संभावना नहीं हो सकती कि श्रहिंसा 
को हम अपने व्यक्तिगत और सामाजिक जीवन का एक ऐसा सिद्धान्त मान 
कर चलें जिसका कोई अपवाद ही न हो । क्योंकि इसकी एक बहुत बड़ी शर्त 
यह है कि हम सांसारिक परिशामों पर से अपना ध्यान हटा लें और केवल 
मोक्ष प्राप्ति के मार्ग पर ज़लने का: अपने जीवन में प्रयत्न करते रहें । 
सम्नाज में ऐसे थोड़े से व्यक्ति हो सकते हैं जो जीवन सम्बन्धी इस लक्ष्य 
में जीवित श्रद्धा रखते हों अ।र ड्ूसी के अनुसार अपने जीवन क्रम को 
दालें | परन्तु समाज के अधिकांश लोग तो सांसारिक लक्ष्यों को ही सामने 
रख कर चलने वाले हैं और जिन लक्ष्यों को वह इस प्रकार मान कर 
चलते हैं उनको समय और स्थान की अमुक मर्यादा में ही वे प्राप्त भी 
करना चाहते हैं | परन्तु गाँधी जी के विचारनुसार सत्याग्रही के लिए इस 
प्रकार की कोई मर्यादा नहीं हो सकती। उसका तो एक मात्र उद्देश्य 
अपने मार्ग पर निरन्तर चलत॑ रहना हे, ब्रिना इस बात की चिन्ता किए 
कि उस मार्ग पर चलने से उसे अमुक परिणाम प्राप्त हो रहा है या नहों। 
गाँधी जी ने स्वयं स्वीकार किया है “सत्याग्रही के लिए कोई समय का 
मर्यादा नहीं है और न कष्ट भेलने की उसकी क्षमता की ही कोई सीमा 
है। इसलिए सत्याग्रह म॑ पराजय जेसी कोई चीज नहीं हो सकती।* 
अस्तु, इस प्रकार का अहिंसक सत्याग्रह जिसका अवश्यम्मावी परिणाम 
हृदय परिवर्तन होगा, उन व्यक्तियों और समाज के लिए. जिनके सांसारिक 
लक्ष्य हैं, अपनी मर्यादा और अनुपयुक्तता रखता है । स्वयं महात्मा गाँधी 
भी इस तथ्य को एक हद तक र्क्रीकीर करते हैं और तभी उन्होंने उन 
व्यक्तियों की जिनमें यगेष्ट अहिंसक दृत्ति नहीं हे अन्याय के सामने क्रुकने 
की अपेक्षा तो हिंसापूवंक उसका मुक्रात्रला करने को हो सलाह बराबर 
दी है| यह ठीक है कि वह इस प्रकार का अपवाद किन्‍्हीं विशेष परि- 
स्थितियों में हो स्वीकार करते हैं। क्योंकि यदि इस नियम को प्रत्येक स्थिति 
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के लिए. वह लागू करने दें तत्र तो उसका परिणाम यह आएगा कि उंनके 
अहिंसक प्रतिकार के लिए प्रयोग का ज्षेत्र अत्यन्त सीमित रह जाएगा । 
महात्मा गाँधी के सत्याग्रह की सफलता का तक की दृष्टि से आधार यह है 
कि प्रत्येक व्यक्ति में निरपेनज्ष सत्य अथवा ईश्वर का तत्व है और उसे 
जाणत किया जा सकता है | पर बिना इस विवाद में गए कि ऐसा कोई 
निरपेक्ष सत्य है भी अथवा नहीं, यह बात तो स्वीकार करनी ही होगी 
कि प्रत्येक मनुष्य और मनुष्यों का समूह जिसे सत्य मानता है वह तो 
ऐतिहासिक, और सापेक्षिक सत्य ही होता है। महात्मा गाँबी के इस 
विचार से कि अपूर्ण पुरुष संपूर्ण सत्य को देखने की क्षमता नहीं रखता 
ओर इसलिए सापेक्षिक सत्य के द्वारा ही उसे निरपेक्ष सत्य की ओर 
बराबर आगे बढ़ते रहना चाहिये, उपरोक्त मत की पुष्टि होती है। ऐसी 
हालत में जब दो व्यक्तियों का सत्य अपना-अपना सापेक्षिक सत्य है तो 
उनका एक दूसरे के सत्य को स्वीकार करना कैसे संभव हो सकता है। 
इसका एक परिणाम यह आता है कि उन दो व्यक्तियों के बीच में विशुद्ध 
हृदय परिवर्तन की तो कोई संभावना नहीं हो सकती, उस समय तक जब 
तक कि दोनों ही एक ही सत्य का दश्शन नहीं कर लेते | और जो बात 
दो व्यक्तियों के सम्बन्ध में सही है वह दो वर्गोग और दो जातियों के बीच 
में तो और भी अधिक सही है | इसके अतिरिक्त एक बात और है। हम 
अपनी कष्ट सहिष्णुता से, उसके प्रति अपनी सद्भावना से दूसरे के 
मन में अपनी सच्चाई के प्रति विश्वास उत्पन्न कर सकते हैं, उसके मन में 
अपने प्रति श्रद्धा उत्पन्न कर सकते हैं और उसके मनुष्यत्व को जाग्रत 
कर सकते हैं जिसके असर में आकर वह हमारी बात को सही मान ले 
आर उसे स्वीकार भी कर ले | परन्तु इसका यह अर्थ भला कैसे हुआ कि 
हमने उसमें जो ईश्वरीय तत्व है उसका विवेकपूर्ण ज्ञान उत्पन्न कर 
दिया | इस प्रकार के आत्म-जशञान के लिए तो मनुष्य को स्वयं ही प्रयत्न 
करना पड़ता है | इसका शअ्रर्थ यह द्वोता हे कि गाँधी दरशशन में विशुद्ध प्ले 
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विशुद्ध जिस हृदय परिवर्तन की कल्पना की गई है वह एक ममोवैज्ञानिक 
प्रतिक्रिया है न कि आत्म-शान की जाग्ति का कोई परिणाम । उक्त विवेचन 
से हम इस नतीजे पर आते हैं कि गाँधी जी की अ्रहिंसक प्रतिकार की 
विधि एक सीमा से आगे सामाजिक लक्ष्यों की पूर्ति में सहायक नहीं हो 
सकती | परन्तु यहाँ हमे अहिंसक और शान्त' प्रतिकार में भेद करना 
चाहिये।| आज के युग में जब शोषक वर्गों के पास हिंसा इतनी संगठित 
रूप में मौजूद है, क्‍या क्रान्तिकारी वर्गों का इस संगठित हिंसा का हिंसा 
द्वारा ही सफलतापूर्वक विरोध करना संभव है? इसके अतिरिक्त हिंसा 
के अन्य कई दोष तो हैं ही ऐसी हालत में आज की सामाजिक क्रान्ति के 
नेताओं के सामने शान्तक्रान्ति का एक सफल 'टेकनीक' खोज निकालमे 
का महत्वपूर्ण प्रश्न है। महात्मा गाँधी के नेतृत्व में हमारे देश ने इस 
दिशा में जो प्रयोग किए हैं उनका इस नए "“टेकनीक' के विकास की दृष्टि 
से बड़ा महत्व हे । अतः आज के मानव समाज के लिए गाँधी की अ्रहिंसक 
क्रान्ति की यही बड़ी देन है । 

तीसरी चीज है गाँधी के समाज रचना संत्रंधी विचारों की। इनके 
बारे में कुछु अधिक लिखने की आवश्यकता नहीं। इनका आधार तो 
गाँवीजी की अहिंसा का सिद्धान्त ही है। इन विचारों के बारे में किसी प्रकार 
की मताग्रहता का भी प्रश्न नहीं है| गाँधी के आदर्श को सामने रखते 
हुये व्यवहार में एक हद तक समभोता स्वीकार करने की आवश्यकता, इन 
विचारों का एक मात्र आधार है । इस समभौते की कोई निश्चित मर्यादा 
विचार विनिमय से तय नहीं हो सकती । वह तो व्यवहार ही में तय हो 
सकती है| गाँधीजी के अनुयाथियों तथा अन्य प्रगतिशील विचार के लोगों 
में एक बड़े विवाद का विषय अश्रथं-व्यवस्था में केन्द्रित और विकेन्द्रित 
उद्योग के सापेक्षिक स्थान का है। मेरा अपना ऐसा विचार है कि इस 
मत-भेद का निपटारा किसी मताग्रह के आधार पर नहीं किया जा सकता। 
इसका निपटारा हमें आर्थिक व्यवस्था के विविध उद्देश्य 'सुरक्षा' ( इससे 
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हमारा तात्पय॑ प्रत्येक व्यक्ति को आधुनिक सभ्य समाज के अनुरूप रहन- 
सहन का दर्जा प्राप्त हो, यह है), 'स्वतंत्रता' ( राजनैतिक, नैतिक और 
आध्यात्मिक ), और “अवकाश की दृष्टि से करना होगा |# यहाँ इतना 
संकेत कर देना ही काफी होगा कि आज के सत्ता के बढ़ते हुये केन्द्री-करण 
के युग में, महात्मा गाँधी का समाज-व्यवस्था के निर्माण में विकेन्द्रीकरण 
पर इतना जोर देना अत्यन्त आवश्यक और सामयिक है। और हमारे 
भावी समाज-निर्माण की दृष्टि से महात्मा गाँधी की यह एक अत्यन्त महत्त्व 
पूर्ण सेवा है | सत्ता का स्वभाव ही दुरुपयोग की ओर जाने का है, यह 
युगों युगों का हमारा अनुभव है। इसका यदि कोई कारगर निराकरण 
है तो वह है यथाशक्ति और यथासंभव सत्ता को विकेन्द्रित करने का। 
यही महात्मा गाँधी का भी आज के युग को एक अत्यन्त महत्व पूर्ण 
संदेशा है | 
महात्मा गांधी के विचारों और व्यवहार पर जे आलोचना उपरोक्त 
पंक्तियों में की गई है उनके आधार पर युग-पुरुष 
गाँधी-एक महात्मा गाँधी के संबंध में हम किस निष्कर्ष पर 
मोलिक क्रान्ति- पहुँचते हैं ? महात्मा गाँधी का वास्तविक रूप क्‍या 
कारी है ? कया वह एक दाशंनिक हैं ! क्‍या वह एक धार्मिक 
महापुरुष हैं ? क्‍या वह एक समाज सुधारक हैं ! 
क्या वह एक राजनीतिशज्ञ हैं ? क्या वह एक क्रातिकारी हैं! क्‍या वह 
एक महात्मा हैं! क्‍या वह एक अवतार हैं १ गाँधी की विशेषता यह 
है कि उनको प्रत्येक व्यक्ति अपनी अपनी दृष्टि के अनुसार देखता है। 
किसी की दृष्टि में वह दाशंनिक हैं, तो किसी की दृष्टि में एक धार्मिक पुरुष; 
कोई उन्हें एक समाज सुधारक मानता है तो कोई एक दूरदर्शी 
राजनीतिश ; किसी को वह एक क्रान्तिकारी मालूम पड़ते हैं, तो किसी 
को एक महात्मा अथवा ईश्वर का अवतार। और इतना ही नहीं गाँधी को 
7 + द्् सन्‍्देश श्रगसत, १६४७ मे इस संबंध में मेरा लेख देखिवे।, 
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पाखंडी, एक धर्म-विरोधी, राजनीति के क्षेत्र में एक अराजनीतिज्ञ, और 
एक प्रतिक्रियावादी के रूप में देखने वाले व्यक्ति भी हैं। श्री राधा- 
कृष्णन्‌ महात्मा गाँधी के संबंध में इन शब्दों में लिखते हैं “अनुभव की 
प्रखोग्४:-८" में वह न एक राजनीतिज्ञ रहते हैं और न एक समाज सुधारक, 
न एक दाशंनिक या नीतिज्ञ, किन्तु एक ऐसा व्यक्ति जा इन सबसे मिलकर 
बना है, मूलतः एक धाभिक पुरुष जो सवाच्च और अत्यधिक मानवीय 
गुणों से सुशोभित है, और जे अ्रपनी अपूर्णताशों के प्रति अपनी जाग- 
रूकता और अपनी सदा पाई जाने वाली विनोदी वृत्ति के कारण और भी 
अधिक प्रिय हो गया है। हम यह भी देख चुके हैं कि गाँधी का जीवन- 
दर्शन, गाँधी की अहिंसक क्रान्ति का मार्ग, और समाज-रचना के संबंध 
में गाँधी जी के विचार वर्तमान असंतुलित विश्व में संतुलन लाने के 
लिये एक आवश्यक और उचित प्रतिक्रिया के रूप में तो अपना महत्त्व 
रखते हैं, परन्तु समाज उनको पूर्णतया अपने जीवन का आधार बनाले 
यह संभव नहीं मालूम पड़ता | इस पर से प्रश्न उठता है कि फिर क्या 
गाँधी केवल एक प्रतिक्रिया मात्र हैं ? गाँधी एक प्रतिक्रिया तो हैं, इसमें 
कोई संदेह नहीं | पर वह केवल एक प्रतिक्रिया ही नहीं हैं ? क्योंकि, एक 
प्रतिक्रिया की भाँति उनके अस्तत्व का आधार उस क्रिया पर निर्भर 
नहीं है जिसकी वह प्रतिक्रिया हैं। उनके अस्तित्व का अपना स्वतंत्र आधार 
है। वास्तव में देखा जाए तो गाँधी एक दिशासूचक हैं, मानव विकास 
और मानव प्रगति की उस दिशा की ओर संकेत करने वाले, जे मनुष्य 
को अपूर्णता से पूणता की ओर, अन्धकार से प्रकाश की ओर, अ्ज्ञान से 
शान. की ओर, तथा अस्वास्थ्य से गतिशील स्वास्थ्य की ओर जाने का मार्ग 
दिखाती है | चकि गाँधी एक दिशा हैं इसलिये वह चलने का एक मार्ग 
हैं जिस पर निरंतर चलना ही चलना है। उस मार्ग पर कौन कितना चल 
सकता है यह उस चलने वाले की क्षमता और तजनित श्रद्धा. पर निर्भर 
हे | पर यह क्षमता और यह श्रद्धा उस मार्ग से पृथक्‌ रह कर नहीं प्राप्त की 
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जा सकती | वह तो उस पर चलने के फल स्वरूप ही उत्पन्न हो सकती है । 
इस लिये गाँधी चाहते हैं कि प्रत्येक व्यक्ति और प्रत्येक समाज उस पर 
चलने का प्रयास करें | और उस मार्ग पर चलकर अपनी मानवीय क्षमता 
का विकास करें | गाँधी का उद्देश्य मानव समाज के ढाँचे को बदलने का 
उतना नहीं है, जितना मानव को स्वयं को बदलने का है। वह उस कुम्हार 
की भाँति हैं जिसका ध्यान अपने बतेनों के स्वरूप और उनके आकार 
प्रकार में परिवतेन करने की ओर उतना नहीं है जितना कि उस मिट्टी में 
सुधार करने का, जिससे कि अनन्‍्ततोगत्वा वे बर्तन बनते हैं। गाँधी की 
अव्यावहारिकता का यह एक बड़ा कारण हे। कई बार गाँधी के उप- 
चार हमारी तात्कालिक समस्याश्रों को हल करते हुये नहीं मालूम पड़ते । 
पर ऐसा होना स्वाभाविक है | गाँधी की दृष्टि इससे कहीं अधिक गहरी हे । 
वह “हम को कहते हैं कि हम ही जे कि सामाजिक संगठन को बनाते हैं, 
बीमारी हैं, और यदि सभ्यता की उन्नति करना है, तो हमको बदलना 
चाहिये । इसी लिए हम कहते हैं कि मूलतः गाँधी एक मौलिक क्रान्ति- 
कारी हैं जा मनुष्य समाज ही को नहीं स्वयं मनुष्य में ही क्रान्ति करना 
चाहते हैं | यही गांधी का इतिहास में स्थान है, जो कि उनका अपना 
विशिष्ट स्थान है । 
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श्री किशोरीलाल घ० मश्र॒वाला 


गाँधी-प्रयत्न 
श्री किशो रीलाल घ० मश्रुवाला 


गाँधी दर्शन पर लिखने की कम से कम मेरी हिम्मत नहों। पर या 
तो स्वयं गाँधी जी लिंख दें अथवा उनका चरित्र पूर्ण होने पर कोई 
विद्वान लिखें लेकिन गाँधीजी जो आज प्रयत्न कर रहे हैं वह जाहिर है। 


इस हमारे विशाल देश म॑ जिसमें करीब ४० कोटि जम हे 
ओर कितनी जातियाँ और बोलियाँ हैं सब के सब किसी एक धर्मया 
संप्रदाय के हों यह असंभव है| धर्म एक ऐसी चीज है जो राजकीय सीमाओं 
को नहीं मानता, एक देश विभाग में एक ही धर्म संप्रदाय को मानने 
वाले लोग हमेशा रहें यह अधिक समय चल नहीं सकता | जनब्च तक मनुष्य 
बुद्धि से हीन नहीं हो जाता तब् तक मानव जाति से धर्म के भेद नहीं 
मिट सकते | हर पीढ़ी में एकाब नया धर्म-संप्रदाय पेदा हो जाता है और 
उनमे से एकाघ बलवान हो जाता है | 


इसलिए मनुष्य का धर्म की एकता के नाम पर राजकीय 
संगठन करना मानव उद्धार का नहीं बल्कि मानव जाति के निकंदन का 
बीज बोना है । पीछुले करीब १-१॥ साल से इसका हमें अच्छी तरह 
सबूत मिल रहा है। हिन्दुत्वाभिमानी, इस्लामाभिमानी ओर सिखत्वाभिमानी 
लोगों ने जो अपने अपने धरम के नाम पर राज्य बनाने के आन्दोलन किये 
हैं उसके फल हम इस वक्त देख रहे हैं । 
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गाँधी-प्रयंत्न 

गाँधी जी इस बुराई को रोकने के लिए. आज कठिन परिश्रम कर 
रहे हैं। अगर हम इस सिद्धांत को मंजूर रखने और ईमानदारी से पालने 
में कसर करेंगे कि भारतवर्ष के हरेक विभाग में हरेक धर्म और जाति के 
लोग सुखपूर्वंक निडरता से धर्म या जाति के कारण किसी अधिकार से 
वंचित किये गये बिना रह सकते हैं तो भारत का भावी दूसरी यादव-स्थली 
ही लावेगा | गाँधीजी इस दुर्भाग्य से देश को बचाना चाहते हैं इसके 
लिए हमारे दिलों से हम परघर्मी के प्रति घुणा अनादर बिलकुल निकाल 
दें। यह गांधी प्रयत्न है। 


है. न 


गाँधी : विधायक और स्रष्ट 


श्री शान्तिप्रसाद वर्मा 
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गाँधी जी ने हमें क्या दिया है यह देखने के लिए हमें अपने राष्ट्रीय 
जीवन के पिछले तीस वर्षो के इतिहास को देखना होगा | हमारे इतिहास 
के इस महत्वपूर्ण युग और गाँधी जी के व्यक्तिगत जीवन में कोई अन्तर 
नहीं है: वे मानों एक दूसरे में घुलमिल गये हैं। व्यक्तिगत जीवन में 
हम सभी अपनी प्रतिभा और शक्ति को लेकर अपने व्यक्तित्व का निर्माण 
करना चाहते हैं | हम में से कुछ ऐसे हैं जो अपने आस-पास फैले हुए. 
एक सीमित वर्ग की शक्ति और प्रतिभा को लेकर छोटे-बड़े जन-आन्दोलन 
खड़े कर सकते हैं। इनमें से.जो अधिक महान हैं वे इतिहास की 
गतिविधि को पहिचान कर देश-व्यापी या समाज-व्यापी ऐसी प्रवृत्तियों 
का निर्माण करने में सफल होते हैं जो युग को एक नई दिशा में मोड़ने 
की सामथ्यें रखती हैं। इतिहास में हम उन्हें महापुरुष के नाम से याद 
करते हैं | गाँधी जी उन व्यक्तियों मं हैं जो समस्त विश्व की शक्ति और 
प्रतिभा को लेकर ऐसी विश्व-व्यापी प्रवृत्तियों का निर्माण करने में लगे 
रहते हैं जिनका लक्ष्य मनुष्य की आदि-प्रवृत्तियों को ही बदल देना होता 
है | बुद्ध, ईसा और मुहम्मद के समान गाँधी भी एक नये मानव का 
निर्माण करने में लगे हुए हैं | महापुरुष ओर पेगम्बर में मैं यही अन्तर 
देखता हूँ कि जहाँ महापुरुष अपनी परिस्थितियों का अधिक से अधिक 
अच्छा उपयोग करता है और उन्हें संसार को एक कदम आग ले जाने 
के काम में संयोजित कर देता है, पेगम्बर उन परिस्थितियों का निर्माण 
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करता है जो संसार को तेजी के साथ आगे ले जा सकें। महापुरुष और पैगम्बर 
के बीच की एक.स्थिति है, ऋषि या चिन्तक की | महापुरुष कर्म करता है, 
ऋषि या चिन्तक उसके लिए विचारों की प्रेरणा देता है। पैगम्बर को 
हम एक नये विचार-दशन का निर्माण करते हुए भी पाते हैं और कर्म के 
क्षेत्र में भी सबसे आगे पाते हैं। गाँधी को मैं एक महान्‌ पैगम्बर मानता हूँ । 
गाँधी जी के व्यक्तित्व में विचार ओर कम का जैसा सुन्दर समन्वय 

है किसी दूसरे व्यक्ति के जीवन में वैसे समन्वय की 

विचार ओर कमे कल्पना करना कठिन है। सच तो यह है कि गाँधी 
का अदूभुत जी का विचार-दशन उनके पीछें पीछे चलता है। 
समन्वय गाँधीजी ने हमें जो दर्शन दिया है वह किसी शास्त्रीय 
विवेचन के रूप में नहीं दिया, उनके जीवन के विविध 

कार्यो में से .वह अपने आप फूट निकला है। गाँधीजी ने जो कुछ 
लिखा है या कहा है वह अपने किसी विशेष काम को आगे बढ़ाने या 
उसके स्पष्टीकरण की दृष्टि से ही लिखा और कहा है और जहाँ तक उनके 
कर्म का सम्बन्ध है उन्हें 'एक बार में केवल एक कदम' उठाने में ही 
विश्वास है। वे केवल यह जान लेना चाहते हैं कि उनका कदम ठीक 
दिशा में है या नहीं। लक्ष्य के सम्बन्ध में उन्हें कोई चिन्ता नहीं 
ओर परिणाम के सम्बन्ध मं उन्हें न किसी प्रकार का ममत्व है और 
न आशंका | गाँधी ने अपना सारा जीवन कम में ही बिताया है, और 
चुकि वे इस सम्बन्ध में सदा ही प्राश्वस्त रहे. हैं कि उनका कर्म सही 
दिशा में है इसलिये उसके परिणाम भी अच्छे निकले हैं। यह सोचकर 
आश्चय होता है कि संसार के इतिहांस में शायद .गाँधी ही ऐसे व्यक्ति 
हैं जिनके बारे में कहा जा सकता है कि उन्होंने कभी कोई गलती नहीं की । 
उनके द्वारा उठायी गई बहुत सी बातें उस समय तो ऐसी जान पड़ती 
हैं जैसे वे गलत हों पर उसके बाद ही परिस्थितियाँ अपने आप को कुछ 
ऐसा व्यवस्थित करती हुईं दिखाई देती हैं कि हम यह अनुभव करना 
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प्रारम्भ कर देते हैं कि उस गलत दिखने वाले काम से अ्रधिक उपयुक्त 
काम शायद और कोई नहीं हो सकता था | इसका कारण यही है कि जीवन 
का जो मूल सत्य है गाँधी जी ने उसे समझ लिया है और उनके जीवन 
का प्रत्येक कम, उनकी वाणी का प्रत्येक शब्द और उनकी आत्मा का 
प्रत्येक संकेत जीवन की उस मूलभूत सचाई की अभिव्यक्ति के रूप में 
हमारे सामने प्रकट होता है । 


गाँधी: एक अदभुत विधायक और खष्ठा हैं | आज से तीस वर्ष पहिले 

जब उन्होंने भारतीय राजनीति में प्रवेश किया तो एक 

गाँधी : भारतीय विचित्र वातावरण हमारे देश में फैला हुआ था। 
राजनीति के क्षेत्र में गुलामी की मनोवत्ति हमारी आत्मा की गहराई तक 
प्रवेश कर चुकी थी; हम अपने को विवश, निस्सहाय 

ओर निराधार पा रहे थे; हमारी राजनीति बढ़िया कपड़ों में सज कर वार्षिक 
उत्सवों म॑ं सम्मिलित हो जाने और लम्बे-लम्बे प्रस्ताव पास कर देने तक ही 
सीमित थी। विदेशी सत्ता के सामने हमने घुटने टेक दिये थे, हभारा स्वाभि- 
मान मिट चुका था और हमारा प्रचीन गौरव एक मीठे स्वप्न की स्मृति के 
समान रह गया था। कुछ नौजवान ऐसे थे जिनके प्राणों म॑ं तड़प थी, हृदय 
में कसमसाहट और आत्मा में उद्दे लन | ये लोग अंग्रेजी शासन के प्रति 
अपनी भावना का प्रदर्शन लुक-छिप कर तैयार किये गये बमों के असफल 
प्रयोगों मं कर लिया करते थे, और बड़ी संख्या में पकड़े जाते थे। आराम 
कुर्सियों पर पड़े हुये राजनीतिक नेताओं और इन नौसिखिये क्रान्तिकारियों 
के जीवन और कार्यक्रम में कोई ताल-मेल नहीं था। एक वर्ग दूसरे से 
घत्रराता था और दूसरा उसे घृणा की दृष्टि से देखता था। खिन्‍नता से भरे 
हुए. इस वातावरण में खिलाफत का असंतोष और पंजाब में फोजी कानून 
का नग्न ताण्डव गोली बारूद मं झ्राग की चिनगारी की तरह पड़ गया, 
हमारी कसमसाहट बढ़ गई, एक तीत्र बेचेनी का हमने अनुभव किया, 
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आवेश में हम छुटपठा उठे पर हम नहीं जानते थे कि किंस रास्ते पर हमें 
चलना है ! 
हमारे चारों ओर अँघेरा था तब हमे यह व्यक्ति मिला जिसने हमारी उस 
सारी कसमसाहट, बेचेनी और टीस को एक चित्रात्मक अभिव्यक्ति का सुन्दर 
रूप दिया | उसने हम सचाई पर डटे रहने और बुराई से किसी भी रूप में 
सहयोग न करने का मार्ग' बताया और उस मार्ग पर अडिग, अविचलित, 
साहसपूर्ण और से हुए कदमों से चलने की प्रेरणा दी | मारतीय राजनीति 
में माहत्मा गाँधी पहिले व्यक्ति हैं जिन्होंने हम 'नहीं' कहने का साहस दिया । 
अब तक हम नहीं जानते श्र कि एक विदेशी सत्ता द्वारा दिये गये अच्छे और 
बुरे सभी आदेशों को शिरोधाय करने के अतिरिक्त हम क्या कर सकते थे ! 
गाँधी जी ने हम सिखाया कि जो चीज बुरी है उससे हम हररिज सहयोग नहीं 
करना चाहिए और इस रास्ते मं हम पर जो मुसीबतें आएँ उन्हें हम भेलना 
चाहिए | इस मंत्र पर चलने के प्रारंभिक प्रयत्नों में हमें पहिली बार यह 
अनुभूति हुई कि हमारे शरीर में भी रीढ़ की हडडी नाम की कोई वस्तु है, 
उसके स्नायुओं में पहिली बार हमने रक्त-सचार का अनुभव किया और 
कई सो वर्षो' की गुलामी के बाद हम सीछे खड़े होकर निर्भीकता और साहस 
के साथ दुश्मन से आँख मिला सके | क्‍लीवता और निस्सहायता के उस 
भद्दे वातावरण में गाँधी ने घोषणा की कि अंग्रेजी राज्य शैितानी है और 
उसे खत्म करने म॑ हम जुट पड़ना चाहिए। तीस वर्षा के बाद आज हम 
उसी बड़े साम्राज्य को अपने पैरों से चूर-चूर होकर बिखरा हुआ पाते हें, 
यह गाँधी के ही प्रयत्नों का फल है। द 
गाँधी जी जन्म से ही क्रान्तिकारी हैं | उनसे अधिक सौंम्य, अधिक: सरल, 
अधिक सहृदय, अधिक संवेदनशील, अधिक सात्विक 
क्रान्ति के विधायक और अधिक नम्र व्यक्ति की कल्पना हम नहीं कर 
ओर क्रान्तिकारियों सकते, पर इतिहास ने अपने लम्बे जीवन-काल में 
के निमोता उनसे अधिक क्रान्तिकारी व्यक्ति को भी नहीं देखा है । 
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सब से बड़ी बात तो यह है कि गाँधी जी ने क्रान्ति के साधनों में ही एक 
अद्भुत क्रान्ति उत्पन्न कर दी। संसार में और भी क्रान्तियाँ हुई हें, 
तलवार' और तोप से, हिंसा और षड़यंत्र से, जोर और जबद॑स्ती से, 
लेकिन गाँधी की क्रान्ति का मार्ग दूसरा है।वे दुश्मन को तलवार के 
बल पर जीतने में विश्वास नहों करते, प्रेम से जीतना चाहते हैं। वे 
दुश्मन को खत्म करना नहीं चाहते, उसके मन से दुश्मनी की भावना 
को जड़मूल से उखाड़ देना चाहते हैं, और देखना चाहते हैं उसके जीवन की 
गहराई में सदवृत्तियों का नवस्फुरण | अपनी इस अद्भुत क्रान्ति से उन्होंने 
देश को उसकी वर्तमान स्थिति तक पहुँचाया है। गाँधी केवल क्रान्तिकारी ही 
नहीं, क्रान्तिकारियों के निर्माता भी हैं। जीवन के प्रायः प्रत्येक क्षेत्र मं, चाहे 
वह राजनैतिक हो या आर्थिक या सामाजिक या सांस्कृतिक, उन्होंने क्रान्तिकारी 
प्रवत्तियों और क्रान्तिकारी नेताओं का निर्माण किया है। देश के विविध 
रचनात्मक कार्यों में लगे हुये व्यक्तियों को हम ले तो देखेंगे कि उनमें जो 
महान्‌ हैं, क्रान्तिकारी हैं, प्रतिभाशाली हैं वे सब गाँधी की देन हैं। गाँधी 
प्रभाव को दृष्टि से ओमकल करके यदि हम सोचें तो देखेंगे कि हमारे बड़े से 
बड़े नेताओं की महानता बहुत पीछे रह जाती है | वह गाँधी का प्रकाश हे 
जिससे आज हम जवाहरलाल को, सरदार को, राजेन्द्रबाबू को और दूसरे 
नेताओं को चमकता हुआ पाते हैं। कृपलानी की सहृदयता, मौलाना आज़ाद 
की सौम्यता में भी हम गाँधी की भकलक पाते हैं। गाँधी हमारे बीच में न 
होते तो हम जयप्रकाश और राममनोहर को किसी दूसरे ही रूप में पाते। 
इसके अतिरिक्त हमारे देश के लाखों व्यक्तियों के जीवन में आज जो एक 
मदुता है, बुराई का प्रत्युत्तर भलाई से देने की भावना है, शिष्टता है, 
रचनात्मक कार्य करने की लगन है, मानवता है, उन सब पर भी कभी एक 
भलक में दिखाई दिये जाने वाले गाँधी के व्यक्तित्व की महान प्रतिक्रिया 
या कभी सुनाई दे जाने वाली गाँधी की गंभीर वाणी का चमत्कार या 
कंभी पढ़ लिये जाने वाले गाँधी के उदात्त विचारों का प्रत्यक्ष प्रभाव है। इम 
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में से बहुत कम व्यक्ति ऐसे हैं जिनके जीवन पर, जिसके जीवन के सर्व-श्रेष्ठ- 
कार्य पर, प्रत्यक्ष अथवा अप्रत्यक्ष रूप में गाँधी का प्रभाव न हो। श्रपने छोटे 
या बड़े दायरों में हम सभी तो सिकता के उन असंझूय कणों के समान हैं जो 
सूर्य के प्रकाश में चमक उठते हैं । 
मैं समभता हूँ कि इतिहास के किसी भी युग में किसी भी बड़े-से-बड़े 
हापुरुष का अपने युग के इतने अधिक मनुष्यों के 
इतिहास का सबसे जीवन पर इतना प्रभाव देखने में नहीं आया जितना 
महान व्यक्ति हम गाँधी का आज के युग पर देख रहे हैं। इसका एक 
कारण तो यह भी हे कि आधुनिक युग में यातायात 
ओर प्रचार के साधन इतने व्यापक और वेज्ञानिक हो गये हैं कि 
एक मनुष्य के लिए अपने विचार और अपनी आवाज लाखों लोगों तक 
एक साथ पहुँचाना पहिले के मुकाबिले में कहीं अधिक आसान हो गया है, 
पर इसका मुख्य कारण यह है कि गाँधी जी ने जीवन के जितने विविध 
पत्तों पर प्रकाश डाला है, और प्रत्येक पक्ष पर जितनी गहराई से सोचा है 
उतना किसी भी महापुरुष ने किसी भी युग में नहीं। राजनेतिक न्ेत्र में 
लें तो हम देश के उन बड़े-बड़े नेताओं को जिनकी तुलना हम किसी 
भी देश के किसी भी युग के बड़े-से-बड़े नेताओं से कर सकते हैं, गाँधी के 
इशारे पर चलते हुए पाते हैं : पिछुले तीस वर्षो में गाँधी जी ही हमारे 
सबसे बड़े राजनेतिक नेता रहे हैं। सामाजिक क्षेत्र पर दृष्टि डालें तो 
हरिजन-सुधार, शराब-बन्दी, स्त्रियों के उत्थान आदि के जितने भी आन्दोलन 
हमारे देश में चले हैं उन सब के पीछे गाँधी जी की प्रेरणा काम करती 
रही है | धम के क्षेत्र में भी हम गाँधी जी के हिन्दू धर्म में नये प्राणों का 
संचार करते हुए. पाते हैं, और एक अच्छे हिन्दू होने के नाते गाँधी जी 
एक अच्छे मुसलमान, एक अच्छे पारसी, एक अच्छे सिक्ख और एक 
अच्छे ईसाई होने का दावा करते हैं, और इन सभी धर्मो को उनके आदशं 
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क्रान्ति के अग्रवूत हैं और हमारे राष्ट्रीय जीवन में खादी और ग्रामोद्योग 
का जा स्थान है वह इस बात का संकेत करता है कि संसार की विंचार- 
धाराओ्रों के विरुद्ध भी गाँधी जी देश के एक प्रतिनाशाली भाग को किस 
प्रकार एक नये सचे में ढाल देने में सफल हुये हैं। साहित्य के तो 
मूल्यों में ही गाँधी जी ने एक आमूल परिवत्त न ला दिया है। यह परिवत्त न 
हम गुजराती साहित्य में ही नहीं पाते ( गुजराती में तो भाषा के निर्माण 
तक में गांधी जी का बहुत बड़ा हाथ है ) पर मराठी, हिन्दी, बंगला, 
तामिल आदि देश के सभी प्रमुख साहित्यों में पाते हैं। “साहित्य में गंदगी को 
स्थान नहीं होना चाहिए”--ये शब्द इन्दौर-सम्मेलन के अवसर पर साहित्य- 
परिषद्‌ के लिए मुझे एक संदैश देते हुए गाँत्वी जी ने लिखे थे। सभी 
प्रमुख भारतीय भाषाओं की पिछले तीस वर्षों की गतिविधि से जा थोड़ा- 
बहुत परिचय मुझे रहा है उसके आधार पर मैं कह सकता हूँ कि इन 
साहित्यों में जे साक्तिकता है, तेज और स्फूर्ति है, त्याग और बलिदान की 
तत्परता है, उच्चादर्शों से प्रेम का आग्रह है, उस पर गाँधी के व्यक्तित्व 
की स्पष्ट छाप है। गाँधी इतिहासकार नहीं हैं, लेकिन उन्होंने साहित्य 
को एक तेजस्वी प्रेरणा दी है। गाँधी कलाकार नहीं हैं किन्तु हमारी राष्द्रीय 
कला की प्रेरणा का मध्य-विन्दु हैं। संक्षेप में, गाँधी जी ने जीवन का काई 
पक्त नहीं छोड़ा, चाहे उसका सम्बन्ध नीति और सदाचार से हो, चाहे कला 
ओर साहित्य से और चाहे विज्ञान और राजनीति से, जिसे उन्होंने एक 
नई दिशा में न मोड़ दिया हो । 
इस दुबले-पतले और अस्थि-पंजर मात्र व्यक्ति से बढ़कर शक्तिशाली 
व्यक्ति की कल्पना करना कठिन है। ऐसे स्थलों पर भी 
जन-प्रवृत्तियों का जब बड़े-से-बड़े व्यक्ति परिस्थितियों के सामने सिर कुका 
निर्माता और देने पर विवश हो जाते हैं, गाँधी को हम तूफान की 
संचालक . लहरों का नियंत्रण करते हुए पाते हैं। वह समय की 
गति को ऐसी आसानी से मोड़ देते हैं जेसे कोई बालक 
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खिलौने की मोटर के पहिये को | भारतीय राजनीति में गाँधी जी ने जब 
प्रवेश किया तब हमारे मन में अंग्रेजों के प्रति घृणा, विद्रोह और विद्वेष 
की भावना फैलती जा रही थी पर उसकी अभिव्यक्ति का कोई साधन हमारे 
पास नहीं था | अपनी बेचेनी में कुछ लोग हिंसात्मक साधनों का कभी- 
कभी प्रयोग कर लेते थे पर एक महान्‌ साम्राज्य का जिसकी शक्ति का 
आधार ही हिंसा पर था, इस प्रकार से मुकाबिला नहीं किया जा सकता 
था | गांधी ने हमारी इस घुणा को प्रेम में, एक विफल कसमसाहट को 
सत्याग्रह में और विरोध की भावना को असहयोग में परिणत कर दिया, 
जो भावनाएँ हमारे हृदय में छिपी हुई थीं उन्हें एक सुन्दरतम अभिव्यक्ति 
सन्‌ १६२०--२१ के आन्दोलन में मिली | संसार के इतिहास में यह 
पहिला मौका था जब एक राष्ट्र ने हिंसा के मार्ग पर अपनी एक छोटी 
अंगुली तक न उठाते हुए एक बड़े साम्राज्य की जड़ों को भकभकोर डाला 
था | जिस दिन इस महान्‌ जन-आन्दोलन पर हिंसा की हल्की सी छाया 
का छुटपुटा सा आमास गाँधी ने चौराचौरी के ( आज की दृष्टि से ) 
छोटे से हत्याकाण्ड में देखा उन्होंने अपनी असीम शाक्ति से फौरन ही 
आन्दोलन के तूफानी वेग को अपनी मुट्ठी में समेटठ लिया और एक कुशल 
जादूगर के समान जब उन्होंने दुबारा मुद्दी खोली तो हमने बड़ी तेजी के 
साथ देश की समस्त शक्तियों को विविध रचनात्मक कार्यों में जुद जाते 
देखा | १६३० में फिर ऐसा अवसर आया जब गाँधी जी ने अंग्रेजी 
साम्राज्य को युद्ध की चुनौती दी। मार्च १६३० की ऐतिहासिक दाडी- 
यात्रा के प्रारंभिक दिनों का जिन्हें स्मरण है वे जानते हैं कि गाँधी जी 
के इस कदम के प्रति कैसा अविश्वास बहुत से लोगों के मन में था। 
उन्हीं दिनों प्रान्तीय स्तर के एक बड़े काँग्रे सी नेता ने मुझ से कहा कि वह यह 
नहीं समझ पा रहे थे कि एक पेदल-यात्रा के अन्त में नमक-कानून तोड़ 
कर गाँधी जी किस प्रकार देश में एक विशाल आन्दोलन खड़ा कर 
सकेंगे, परन्तु गाँधी जी अपने चुने हुए साथियों के साथ दॉडी-यात्रा में 
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ज्यों-ज्यों आगे बढ़ते गये त्यों-त्यों देश भें आशा, उत्साह, संगठन और साइस 
का ऐसा पारावार सा उमड़ता गया कि जब उन्होंने समुद्र-तट पर नमक-कानून 
को तोड़ा तब देश के प्रत्येक नगर और गाँव में नमक-कानून तोड़ा गया 
आर फिर जिन प्रमुख नेता का मैंने ऊपर जिक्र किया है वह अपने प्रांत में 
नमक-कानून तोडने पर गिरफ्तार किये जाने वाले सबसे पहिले जत्थे में थे । 
गाँधी जी जब भी कोई आन्दोलन उठाते हैं तब वह आँधी की तरह 
हमारे समस्त जीवन को व्याप्त कर लेता है और जब वह उसे बन्द कर लेना 
चाहते हैं तो यह क्रिया भी स्वाभाविक ढंग से हो जाती है जैसे बादलों के 
छुँट जाने पर नीला आकाश अ्रपनी समस्त गम्भीरता से चमक उठता है 
ओर हमे यह विश्वास दिलाने का प्रयज्न-सा करता दिखाई देता है, जैसे 
तूफान कभी उठा ही न हो। हमारे देश के बड़े-से-बढ़े नेताओं की यह 
सामथ्य नहीं है कि वे गाँत्वी के समर्थन के बिना कोई बड़ा आन्दोलन चला 
सके या उनकी स्वीकृति के बिना किसी बड़े आन्दोलन को बन्द कर सकें। 
अपने आप उठ खड़े होने वाले आन्दोलनों को भी जिनमें लाखों करोड़ों 
व्यक्तियों की संवेदनशील भावुकता निहित हो, नियंत्रित करने का साहस 
भी गाँधी में ही है। आज हमम जा साम्प्रदायिक कद्दरता है उसकी तुलना 
इतिहास म॑ं मिलना कठिन है पर गाँधी जब नोआखाली में बैठ जाते हैं 
तो वहाँ के मुसलमान अपनी सारी कट्टरता खत्म करके हिन्दू निराभ्रितों 
को फिर से बसाने के प्रयत्न में लगे हुये दिखाई द्वेने लगते हैं, गाँधी जब 
बिहार के गाँवों में घूमते हैं तो ब्रिहारी हिन्दुओं में इतनी क्षमता और 
सहिष्णुता आ जाती है कि वे पंजाब की समस्त बबरता और पाशविकता 
की प्रतिक्रिया को, भगवान्‌ शिव के गरल-पान के समान, आत्मसात्‌ कर 
लेते हैं और जन्न कलकत्ते में समस्त मानवीय प्रयत्ञों के बावजूद हिन्दू सिक्ख 
और मुसलमान पागल बन जाते हैं तब गाँधी का एक इशारा उन्हें शान्त 
करने में समर्थ होता है। देश में आज जे हम साम्प्रदायिकता पाते हैं 
वह सचमुच ही इतनी तीत्र है और उसका विष हमारे जीवन में इतना 
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गहरा चला गया है कि यदि गाँधी जी हमारे बीच में न हों तो वह अपनी 
लपटों में हमारे भविष्य के सभी स्वप्नों को जलाकर भस्म कर सकती है| 
आज यदि हम अपने देश के लिये किसी अच्छे भविष्य की आशा कर 
सकते हैं तो वह इसीलिये कि गाँधी के शक्तिशाली व्यक्तित्व पर हमें 
भरोसा है | हमें यह विश्वास है कि जिस महान्‌ व्यक्ति ने हमें अपनी खोई 
हुई आजादी को फिर से प्राप्त करने में सफल बनाया है वही व्यक्ति, और 
केवल वही व्यक्ति, इतना समर्थ है कि वह स्वयं आसपास के वतावरण से 
निर्लिप्ति, विकार-शूल्य और सर्ववा ऊपर रह कर, एक गौरवशाली भविष्य 
की ओर हमें ले जा सकेगा | 

इस महान्‌ व्यक्ति की, दुनियाँ के इस बड़े पेगम्बर की अठहृत्तरवीं 
वर्षगांठ हम आज मनाने जा रहे हैं और यह एक गौरव की बात है कि 
एक आजाद हिन्दुस्तान में हम इसे मना रहे हैं। ईश्वर हमें आशीर्वाद दे 
कि अ्रभी सैतालीस और वर्षगाँठें मनाने का हमें अवसर मिले, लेकिन यदि 
हम अपने इस राष्ट्रपिता को सवासौ व की आयु तक अपने बीच रखना 
चाहते हैं तो हमें अपने आपको और अपने राष्ट्र को इस महान्‌ गौरव के 
लिये एक योग्य पात्र बना लेना होगा। अन्य प्रमुख व्यक्तियों की वषंगाँठ 
पर हम यह प्रतिशा कर सकते हैं कि हम अपने जीवन को भी वैसा ही 
महान्‌ बना लेंगे, पर गाँधी तो बफे से ढकी हुई गौरीशंकर की उस चोटी 
के समान हैं जिसे हम दूर से देख तो पाते हैं पर जिसके चरणों का स्पशं 
करने की पात्रता भी हम अपने में नहीं पाते हैं। हममें से किसी के लिये 
भी गाँधी बनना तो सम्मव नहीं है, लेकिन गाँधी के बनाये हुये रास्ते पर 
हम चल जरूर सकते हैं। गाँधी का बताया हुआ रास्ता--जहाँ तक मैं 
समभ सका हूँ, जीवन के एक महान्‌ संतुलन का रास्ता है। जीवन के 
संतुलन ( 7७)४0९ ) को पाने की दिशा में ही गाँधी के सारे प्रयत्न 
रहे हैं || गाँधी को हम न तो भावना के प्रवाह में बहते हुये पाते हैं और 
न भावना से बचकर केवल बौद्धिकता के एक शुष्क शिखर के रूप में ही 
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हम उन्हें देखते हैं | गाँधी से अधिक भावुक व्यक्ति की हम कल्पना भी नहीं 
कर सकते । मनुष्य मात्र के दुख से किसी का हृदय हिल उठ सकता है तो 
वह गाँधी का हृदय है, पर अपनी भावनाओं पर उनसे अधिक नियंत्रण 
की कल्पना भी हम किसी और में नहीं कर सकते | गाँधी जी ने एक बार 
कहा था--“यह बात नहीं है कि मेरी अगुलियाँ कभी क्ुुलसी नहीं हैं, पर 
मैं सदा उन पर गरजता रहता हूँ” अपने मन, वचन और कम के प्रत्येक 
हल्के से उद्वं लन के प्रति भी गाँधी जी सदैव सतेक और जागरूक रहते हैं । 
यही सतकंता और जागरूकता तो गांधी की महानता का आधार है । शान 
ओर कर्म के, भावना और विवेक के, मन, वचन और कम के इस अद्भुत 
संतुलन ने ही गाँधी को महान्‌ बनाया है। अपने व्यक्तित्व में जीवन को 
सभी शक्तियों को एक सुन्दर समन्वय से संश्लिष्ट कर देने का ही यह 
परिणाम है कि गाँधी जी वाह्य जीवन में सवादय के पक्ष में हैं। आन्त- 
रिक जीवन में संतुलन और बाहरी जीवन म॑ एक सवंतोमुखी क्रान्ति के 
वे विधायक और खष्टा हैं । ईश्वर हममें से प्रत्येक को बुद्धि और बल 
दे कि हम उनके द्वारा आयोजित विश्व के इस महान्‌ पुननिर्माण में 
मानव-संस्कृति के इस गौरव-शाली नव-सजन में, अपना विनम्र योग 
दे सके | 


७१ 


गाँधा जी तथा हरिजन 


श्री अ० वि० ठक्कर 


गॉा० ग्र०--१० 


गाँधी जी तथा हरिजन 
श्री अ० वि० ठक्‍कर 


हरिजन-कार्य के समबन्ध में गाँधी जी ने आज तक क्या-क्या किया है 
इसकी गणना करना कठिन है | इस काय में मेरा तथा उनका सम्बन्ध बहुत 
घनिष्ठ रहा है | इस छोटे से लेख में उसी पुनीत संब्रंध का संक्षिप्त दिग्दशन 
करा देता हूँ । 

गाँधी जी ने प्रायः कहा है कि मेरे भाग्य में यदि इस राजनीतिक 
काये का भार न आया होता तो मैं हरिजनों एबं पीड़ित जनों की सेवा 
ही निरन्तर करता रहता । 

सन्‌ १६१४ में जब् गाँधी जी दक्षिण अफ्रिका से हिन्दुस्तान में 
रहने के लिए. वापस आये तभी से इसी सेवा-कार्य के संत्रंव भें और 
दुष्काल निवारण जैसे दूसरे कार्यो के संत्रंध में मेरा तथा उनका घनिष्ठ 
सम्बन्ध हो गया । 

सन्‌ १६१६-१७ की बात है। तत्र सावरमती-थाश्रम भवन नहीं बना 
था | उसकी स्थापना उन्होंने अहमदाबाद के पास कोचख नामक एक 
गाँव में एक मामूली कोठी में की थी। वही विश्वविख्यात आश्रम का 
मूल रूप था। मैंने एक दिन वहां जाकर गाँधी जी से पूछा “मैं और श्रीमती 
ग्रनुसूया बहन वाधरी लोगों के बच्चों की एक पाठशाला चल्ला रहे 
हैं। क्‍या में उस शाला के तीस चालीस बच्चों को आपका दर्शन कराने 
के लिए ले आरऊं |” वाधरी लोग गुजरात में अस्पश्य' जाति के तो नहीं 
सममभे जाते हैं पर बहुत गन्दे रहते हैं और लगमग अस्पृश्यों की तरह 
ही उनका तिर॒स्कार होता है। हिन्दुओं की अत्यंत पिछुड़ी जातियों में 
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से यह एक जाति है| गाँधी जी ने उत्तर दिया “जरूर उनको मेरे पास ले 
आओ | उन्हें पूड़ी साग खिलाने का भी मैं आश्रम में प्रबन्ध करूँगा। 
में उन बच्चों को आश्रम में अपने साथ ले गया | गाँधी जी ने उन्हें 
साफ-सुथरे रहने के बारे म॑ं दो शब्द भी कहा परन्तु गाँधी जी ने अपने 
हाथ से उन बच्चों को बड़े प्रेम से पूड़ी-साग भी परोसा। वह चित्र 
आज भी मेरी आँखों के सामने वैसा ही नाच रहा है| ३० वर्ष के बाद 
भी उस प्रेम और सेवा के संदर चित्र को भूल नहीं सका । 


सन्‌ १६२० म॑ उड़ीसा के पुरी जिले में भीषण बाढ़ आई थी। परिणाम 
स्वरूप अकाल पड़ा | गाँधी जी के पास वहाँ से माँग आई कि बम्बई 
की ओर से अकाल पीड़ितों को सहायता बाँटने के लिए अनुभवी कार्यकर्ताओं 
को भेजा जाये। गाँधी जी का “भारत-सेवक-समाज” के साथ घनिष्ठ 
सम्बन्ध तो था ही। समाज के अध्यक्ष स्वर्गय श्रीनिवास शाम्त्रीजी को 
गाँधी जी ने एक पत्र लिखकर आग्रह-पूर्वक मेरी सेवा की माँग की । उत्तर 
में शासत्रीजी ने लिखा “ठक्कर को तो मैं दक्षिण अमेरिका के अंनर्गत 
ब्रिटिश गियना में बसे हुए भारतीयों की अवस्था की जाँच करने के लिए. 
भारत सरकार की ओर से भेजने वाला हूँ।” गाँधी जी ने तुरंत उत्तर 
दिया “ वह काम तो साधारण सा है। उस काम के लिए आप ओर 
किसी को भेज सकें तो आपका काम चल सकता है। पर इस काम के 
लिए, तो आप कृपा कर मुझे ठकक्‍कर की ही सेवाएँ दीजिये, अकाल पीड़ितों 
में काम करने के लिए वही उपयुक्त होंगे।” गाँधी जी के नेतृत्व में मैंने 
यह काम १० मास तक स्वर्गीय श्री गोपबन्धुदास के साथ किया। इस 
काम में हरिजनों की अच्छी सेवा करने का सुअवसर मुझे मिला और 
अनुभव प्राप्त किया । 


हरिजन-कार्य में गाँधी जी अपने सहचारियों से कितनी कड़ाई से 
काम लेते हैं। इसका एक उदाहरण नीचे देता हूँ। 
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साबरमती आश्रम में कई हरिजन कुटठम्ब रहते थे। उनमें से एक 
सजन बड़ें हठी स्वभाव के थे और खादी के प्रमुख कार्यकर्ता भी | लक्ष्मी 
दास भाई को वह बहुत कष्ट और त्रास देते थे। गाँधी जी ने इस बारे 
में लक्ष्मीदास भाई को बड़े कड़ें शब्दों म॑ं कहा “मेरी दृष्टि मं वह पहला 
है और आप दूसरे नम्बर के हो । आप उनको प्रसन्न करने का प्रयत्न 
करो और उनकी माँग अनुचित हो तो भी पूरी करने का प्रयत्न करो।” 
यह सुनकर लक्ष्मीदास भाई और में चकित रह गये | चुपचाप हम लोग 
चले गये | 

सन्‌ १६३८-३६ की बात है | एक दिन मेरे मन्त में एक ऐसी तंरग 
आई कि में हरिजन काय छोड़कर अब अपना सारा समय तथा शक्ति 
वनवासी लोगों के सेवा कार्य में लगा दूँ क्‍योंकि हरिजन कार्य करने वौले 
तो बहुत से पैदा हो गये हैं और उस कार्य की व्यवस्था भी ठीक तरह से 
चल रही है। परन्तु वनवासियों के सेवा-कार्य के प्रति जनता का ध्यान 
आकृष्ट नहीं हुआ है और वह लोग हरिजनों से अधिक पिछड़े हुए हैं। 
इस बात की चर्चा जब्र मैंने गाँधी जी से की तब उन्होंने शान्तिपूबक 
उत्तर दिया “ठक्कर तुम्हारा ऐसा कहना ठीक है परन्तु हम लोग हरिजनों 
की सेवा करते हैं वह अपने तथा अपने पूवजों के किये पापों को धोने के 
लिए, करते हैं | यह हमें भूलना नहीं चाहिए,। इस प्रायश्चित्त कार्य को: 
तो तुम छोड़ ही नहीं सकते | वनवासियों की सेवा भी हरिजनों की सेवा 
करते करते तुम्हें समय हो तो करते रहो, पर हरिजन सेवा छोडने की बात 
पर में तुम से कभी सहमत नहीं हो सकता हूँ ।” उस दिन से मैंने निश्चय 
कर लिया था कि मैं मरणप्यंत इस काये को नहीं छोड सकता। दिल्‍ली 
के हरिजन-सेवक-संध्र के दफ्तर में बैठे-बैठे में वनवासियों का सेवा-कार्य 
भी साथ-साथ करता रहूँगा | 
. जत्र जब्रगाँवी जी प्रवास पर जाते हैं तत्र स्टेशनों पर तथा जलसों 
ओर प्राथना-सभाश्रों मं हरिजन कार्य के लिए पैसे पाई का दान माँगने 
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में कभी नहीं चूकते हैं | उनके साथी उन्हें उसी काम में मदद देते हैं 
ओर इसी नियम से प्रतिवर्ष हजारों रुपये एकत्र कर मेरे पास उसका 
उपयोग करने के अर्थ भेजते रहते हैं । 

सन्‌ १६३४ में गाँधी जी ने £ मास का निरन्तर हरिजन प्रवास किया 
था | उसमें एक दिन उड़ीसा प्रान्त के अंगुल गाँव में जब पहुँचे तत्र 
मैंने ऐसा दृश्य देखा कि चकित रह गया | आस-पास से आये हुए सैकड़ों 
वनवासी लोग गाँधी जी के दर्शन के लिए उत्सुक तो थे ही, साथ ही अपने 
घरों से चिथडों मं गांठ बॉधकर एक एक पेसा भी लाये थे। उनके हाथ 
में पैसे देने के लिए. अत्यन्त अधीर हो रहे थे।आज तो एक पैसे की 
कीमत कुछ भी नहीं है. पर सन्‌ १६३४ म॑ तो उसकी कीमत आज से चार 
गुनी थी | गाँधी जी अपना और काम काज छोडकर यहाँ तक कि टठद्ठी 
भी न जाकर, एक मंच पर चढ़ गये और वहां से बैठे बैठे अपना हाथ 
लम्बा कर नीचे खड़े वनवासियों से दो घंटे तक एक एक पेसा लेते रहे 
आर इस प्रकार कई रुपये हरिजन सेवा के लिए. इकट्ठा कर लिए । उन्होंने 
मुझ से कहा कि शहरों से जो में सैकड़ों हजारों रुपये इकट्रे करता हूँ 
उससे कहीं अधिक संतोष इस एक एक पैसे इकट्ठा करने में मुझे हुआ 
है | यह गरीबों की मेंट तो सुदामा के तन्दुलों जैसी है। प्रेम के तन्दुलों की 
इस भेंट को स्वीकार किए बत्रिना में कैसे रह सकता था | 

० अम्बेडकर ने अपनी पिछली पुस्तक (१४॥४ 6णावे॥वं घाव 
(0०727०3३ 0५४6 थै076 ६0० ६6 ॥00०प०४७0) 8)--गांधी और कांग्रेस 
ने हरिजनों का क्‍या किया है? ) में अनेक प्रकार के कठु और असत्य 
आतज्षेप गाँवी जी पर किये हैं। किन्तु उन सब को भूलकर १६४७ की 
केन्द्रीय सरकार में डा० अम्वरेडकर को मंत्री बनाने की सम्मति भी गाँधी जी 
ने ही.दी है। यह बात तो अ्रभी ताजी ही है। और सब्र को मालूम है। 
गुजराती मे एक कहावत है जिसका श्रर्थ है कि बच्चे नादान हो सकते 
हैं पर माता या पिता नादानी नहीं किया करते | 
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श्र सुधीनद्र 


गाँधी ओर हिन्दी वाड्मग्र 
श्री स्ुधीनद्र 


महामानव गॉधी एक युग-पुरुष हैं। उनके मन, वचन और कम में 
युग निर्देश और युग-संचालन की शक्तियाँ निहित हैं । उन्होंने अपने 
व्यवसाय के प्रसंग से विदेशी अनाचार और पीड़न को पहचाना और विरोधी 
बने । अफ्रीका में वे समाज-सेवक और राजनेता बने और भारत-पुत्र होने 
के नाते भारत में वे प्रसिद्ध और प्रशंसित हुए | भारतीय-राजनीति के आकाश 
के ज्षितिज के अश्वल में उदय होते ही इस सूर्य ने अपनी आभा से दिग्दिगन्त 
को आ्राल्लोकित कर दिया । अनेक जन-थआन्‍न्दोलनों के वे सूत्रधार बने। उनके 
नेतृत्व में राष्ट्र ने अनेक संघ्र्षों और संग्रामों म॑ जूककर अपनी स्वतन्त्रता 
प्राप्त की । असहयोग' और “सत्याग्रह”! की अपनी अहिंसक रणु-नीतियों से 
गाँबी ने मानब-जाति के इतिहास में एक अभूतपूर्व सृष्टि की | गाँधी का 
समग्र जीवन-दर्शन अहिंसा ( केन्द्र ) के चारों ओर सत्य ( वृत्त ) की परिधि 
से घिरा हुआ है| उनके जीवन के समस्त व्यापार और विधान, कर्म और 
कार्य-कलाप इसी केन्द्र से अनवच्छिन्न रूप से सम्बद्ध हैं। गाँधी ने व्यक्ति 
की अहिंसा को समाज और राष्ट्र की अहिंसा के रूप में परिणत करके 
दिखाया है। अपनी मानववादी भाव-घारा और विचार-सरणी से गाँधी ने 
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जन-मन और जन-जीवन को प्रभावित, प्रेरित, अनुप्राग्ति और संचालित 
किया है | उनकी चिन्ता और उनका दर्शन उनके लघु स लघु और महान 
से महान्‌ व्यप्टिगत और समश्गित क्रिया-कलाप में प्रस्फुटित हुआ है | पिछली 
चौथाई शताब्दी का भारतीय इतिहास गाँधी के कुशल अधिनायकत्व भें 
लड़ी हुई स्वतन्त्रता की लड़ाइयों का इतिहास है। आज का भारत-राष्ट्र तो 
गॉधी की ही सृष्टि है । ऐसे महान्‌ राष्ट्रपिता के प्रभाव से राष्ट्‌ के जीवन का 
कोई कोना अछुता कैसे रह सकता था ? सामाजिक क्षेत्र में अछूतोद्धार और 
स्री-उत्थान, आर्थिक क्षेत्र म॑ं खादी, स्वदेशी और ग्रामोद्योग। नैतिक क्षेत्र में 
सत्य, अहिंसा, अपरिग्रह, ब्रह्मचर्य, अस्तेव आदि की प्रतिष्ठा, राजनीतिक 
क्षेत्र मं 'असहयोग' और सत्याग्रह गाँधी की युगान्तरकारी और युगनिर्माण- 
कारी कृतियाँ हैं--जीवन के सभी ज्षेत्रों मं गाँधी पृर्णतया प्रविष्ट हैं, उनका 
प्रभाव भारतीय जीवन पर सबंतोमुख और सर्वागीण है | जीवन के संचित 
ज्ञान की निधि और अभिव्यक्ति 'साहित्यां पर भी उनका अमिट प्रभाव इतना 
पड़ा है कि हम पिछली चथाई शताब्दी के भारतीय साहित्य को “गॉँधी-युग- 
का साहित्य कह सकते हैं| देश-विदेश के महाप्राण व्यक्तियों के विचारों 
को भी गाँधी ने प्रभावित किया हे और उनकी श्रद्धा जीत ली है। विश्व 
के महान साहित्यकार रोमाँ रोलां ने गाँधी की जीवन-कथा लिखकर उन्हें 
श्रद्धाज्ञलि भेंट की है । पल बक, योन नागुची, डी मेडियागा, जोड़, मरे, 
जिमने, अप्टन सिंक्लेयर, कॉम्पटन, स्मठस जैस महती साहित्यिक दाशंनिक 
ओर राजनीतिक व्यक्तियों ने गाँधी का स्तवन किया है। भारत के विश्व-कवि 
रवीन्द्रनाथ ठाकुर ने भी अपने काये म॑ गाँधी से प्रेरणा पाई थी। स्व० 
रवीन्द्रनाथ ने गाँधी महाराज को अपनी श्रद्धा की अंजलि एक छोटी 
कविता में चढ़ाई हैः 
गांधि महाराजेर शिष्य 
केउ वा धनी केउ जा निःस्थ, 
एक जायगाय आछे मोदेर मिल; 
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गरित्र मेरे भराइ ने पेट, 
धनीर काछे हृइ न तो हट, 
आतंक मुख हय ना कभु नील | 


पर्डा जखन आसे तेंड़ें, 
ऊंचिये घुषि डाँडा नेड़े 
आमार हेसे बोलि “जोयानटाके 

ए जे तोमार चोख-राँगानों, 
स्वोका बाबूर घुम-भांगानों, 
भय ना पेले भय देखाब काके ! 


सिध भाषाय बलि कथा 
स्वच्छु. ताहार सरलता, 
डिप्लमैसिर नाइ को श्रसुविधे: 

गारद खानार आइनगके 
खू जते हय ना कथार पाक, 
जलेर द्वारे जाय से निये सिधे। 


दले दले हारन, बाड़ि 
चलल जारा गृह छाड़ि, 
घृचल तादेर श्रपमानेर शाप, . 
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चिर कालेर हातकड़ि जे, 


धूलाय खसे पड़ल निजे 


लागल भाले गाँधी राजेर छाप ! 
इस लघुप्रशस्ति की छायां इस प्रकार होगी : 


गॉबी महाराज के अ्रनुचर 
कई धनी हैं कई दीन, पर 

एक बात ऐसी है जिसमे मिल होत हम सभी अभिन्न 
मार दीन को पेट न भरते, 
धनिक-चरण पर माथ न धरते, 


त्रातंकों को देख कभी हम होते हैं भयभीत न खिनन्‍न । 


;२; 
चढ़ आते जब संड-मुसंडे 
घसे दिखा 


प्रुमाकर ्े 
हम सब्र तत्र केवल मुसकाकर कहते उनसे यही विनीत- 
लाल तुम्हारे देख विलोचन 

चौंक उठें सोते बालक गण 


हम निडरों को कर पायेंगे पर क्‍या वे पलभर भयभीत ? 


ब्रात सरल सीधी कहते हम 


भाषा जिसको शुद्ध स्वच्छुतम 


कभी न होते दाव-पेंच या कूटनीति के कारोबार, 
कानूनों में कर कर उलभन 


डाल डाल देते वे बन्धन 
बड़ी सरलता' से ले जाते सीधे हमें जेल के द्वार । 
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दल के दल हम जत्र घर तजकर 
आ जुड़त हैं जेल-मार्ग पर 
धुल जाता है तत्र पल भर में अपमानों का सब अभिशाप 
युग-युग की हृथकड़ी खिसक कर 
गिर जाती है धरा-धूल पर 
लग जाती आकर ललाट पर गाँधी महाराज की छाप ! 


ग्रनुवादक : सुधीन्द्र 


बंगभांषा ही नहीं देश की गुजराती, मराठी जैसी उत्तरापथ की भाषाओं 
से लेकेर दक्षिणापथ की द्रविड़ भाषाओं पर भी गाँधी का महान्‌ प्रमाव 
पड़ा है। इस लेख का उद्द श्य राष्ट्रमापा हिन्दी के वाइमय पर पड़े हुए 
गाँधी के प्रभाव का थ्राकलन है। | 


गाँधी के जीवन-दशन के प्रमुख अंगों का अध्ययन इस प्रकार किया 
जा सकता है :-- 


गाँधी जी का जीवन-दर्शन जो सत्य और अ्रहिंसा पर केन्द्रित है और 
जीवन के विविध अंगों म॑ व्यापक है: इस प्रकार देगा जा सकता है। 
व्यक्ति के नैतिक, धार्मिक और आध्यात्मिक जगत्‌ में वह सत्य, अहिंसा, 
मानववाद, स्वधर्मसमभाव आदि के रूप में प्रकट हुआ है, सामाजिक क्षेत्र 
म॑ अछुतोद्दार, सत्री-उद्धार, आमोद्धार आदि प्रवृत्तियों के रूप में प्रकट 
हुआ है, राजनीतिक क्षेत्र सं वह असहयोग, सविनय अवज्ञा और सत्याग्रह 
के रूप में प्रकट हुआ है और आर्थिक ज्षेत्र में ग्रामोद्रोग और खादी 
आन्दोलनों के रूप में प्रकंट हुआ हे, अन्तर्राष्ट्रीय क्षेत्र में वहीं विश्व-बम्धुत्व 
बाद है | सत्य और अहिंसा के इस जीवन-ब्यापी दर्शन को इस प्रकार अ्रच्छी 
तरह समम्रा जा सकता है : 
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गाँधी ईसा, महावीर और बुद्ध की श्रहिंसा के अवतार हैं। जीवन 
का समग्र दर्शन गाँधी ने अहिंसा की भित्ति पर 
अहिसा प्रतिष्ठित किया है। सामाजिक जीवन में वह अ्रस्पश्यता- 
निवारण, स्त्री-उद्धार आदि के रूप में, आर्थिक 
जीवन म॑ स्त्रदेशी, खादी और ग्रामोद्रोग के रूप में, नैतिक जीवन में 
सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य, अपरिग्रह, निर्भबता के रूप में, धार्मिक जीवन 
में स्वंधम-समभाव या मानव-धर्म के रूप में और राजनीतिक जीवन में 
निष्किय प्रतिरोध, सविनय आज्ञा-संग, असहयोग और सत्याग्रह के रूप 
में व्यक्त हुआ है। वैयक्तिक और सामाजिक, राष्ट्रीय और अन्तर्राष्ट्रीय 
क्षेत्रों मं गाँती जी ने अहिंसा को मानव-प्रेम के रूप में जीवन का मंत्र 
बनाने का पदाथ-पाठ दिया हे | गाँवी के अहिंसा-शास्त्र में शत्रु का 
नाम नहीं हे। व्यावह्ारिकता के लिए “ विपक्षी ” शब्द स्व्रीकार किया 
गया है | विपक्षी से घ्रणा नहीं, प्रम, उसके प्रति सक्रिय नहीं, 
निष्क्रिय प्रतिरोध, उस पर ब्रल-प्रयोग नहीं त्याग, कप्ट सहन ओर 
आवश्यक हो तो प्राणोत्सग द्वारा भी उसका हृदय - परिवर्तन---यह 
अहिंसा का गाँधी-दर्शन बना । गाँधी की अहिंसा इस प्रकार युग की 
ग्रावश्यकता के अनुरूप ईसा, महाबीर और बुद्ध की अहिंसा की भाँति 
एकांगी नहीं सर्वागीय है | गुजरात के कलाकार कनु देसाई ने एक 
चित्र मं गाँधी को युद्ध का प्रतिरूप चित्रित किया हे--गाँत्री वस्तुतः 
अभिनव अमिताभ हें । 


राजनीति म॑ रक्त-पान के बदले रक्त-दान, सशब्त्र विद्रोह के बदले 
अहहिंसक सत्याग्रह ; युद्ध-नीति के साधक स्वीकृत हुए कारागार कृष्ण- 
मन्दिर बने और सत्याग्रही उसके पुजारी; मारतन-राष्ट्र की स्वतन्त्रता का 
युद्ध अहिंसात्मक संघर्ष हुआ । गाँधी की अहिंसा सत्य का साधन हे । 
उनकी राजनीति भी उनके मुक्ति-मार्ग की एक मंजिल है। तुलसी और 


गाँधी और हिन्दी वाडमय 


कब्चीर, तुकाराम और नरसी, रस्किन और टॉलस्टॉय गाँधी के जीवन 
के पथ-प्रद्शक थ। भूतहितवाद और मानववाद की आधार-भूमि पर 
उन्होंने अपने अहिंसक रामराज्य और “सर्वेदियवाद' का विकास किया, 
जिसम॑ सब वर्णा, जातियों और वर्गा का सामूहिक उत्थान निहित 
है । संसार को यह नवीन. संदेश देकर गाँधी विश्वविभूति और 
महामानव बने । कमंबीर और कमयोगी से महात्मा और सन्‍त पद 
उन्होंने अर्जित किया । भारतराष्ट्र >*े तो उन्हीं के अंगुलि-निर्देश पर 
मार्ग बनाया है। साहित्य जीवन का प्रतिबिम्ब और जीवन की व्याख्या 
है अतः उसका समग्र रूप साहित्य में दिखाई देना स्वाभाविक और 
अनिवार्य था | द 


सत्य और अहिंसा गाँधी के दो श्वास-यन्त्र हैं। उनकी समस्त नैतिक- 

धार्मिक, सामाजिक-राजनीतिक चिन्‍्ता-धारा इन्हीं दो 

सत्य स्रोतों से निंसत हुई हे | गाँधी के भारतीय जीवन में 

पदाप॑ण करने के साथ ही सत्यां और सत्याग्रह! के 

मंत्र वातावरण में गंजने लगे | हिन्दी के एक प्रसिद्ध कवि-निर्माता कवि ने 
सत्य को इस प्रकार प्रशस्ति दी है : 


सत्य सृष्टि का सार, सत्य नित्रेल का बल है । 
सत्य सत्य है, सत्य नित्य है, अचल अटल है । 
जीवन-सर म॑ सरस मित्रवर यही कमल है। 
मोद मधुर मकरन्द सुयश सौरभ निर्मल है। 


मन-मलिंद मुनिव॒न्द के मचल मचल इस पर गये | 
प्राण गये तो इसी पर न्योछावर होकर गये || 


/ ५ , /५- ५ 
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सत्यरूप दे नाथ ! तुम्दारी शरण रहूँगा, 
जो ज़त है ले लिया लिये आमरण रहूँगा, 
ग्रहण किये में सदा- आपके चरण रहेँगा, 
भीत किस्ती से और न है भयहरण ! रहूँगा; 
पहली मंजिल मौत है प्रेम-पन्थ है दूर का, 
सुनता हूँ मत था यही सूली पर मंसूर का ! 
>गयाप्रसाद शुक्ल 'सनेही 


. सत्य एक शाश्वत वृत्ति और' शील हैं, परंवु उसे नैतिक, सामाजिक 
जीवन में ही नहीं, आर्थिक और राजनीतिक जीवन में चरितार्थ करने का 
पदार्थ-पाठ और प्रेरणा महात्मा गाँबी ने ही दी है। उनका सत्याग्रह, 
विश्व की रण-नीति में एक युगान्तर है। सत्य के प्रति जो प्रशस्ति कबि ने 
दी है, वह वस्तुतः सत्याग्रह के प्रात कवि की श्रद्धा भावना के कारण है । 


१६१४-१४ से भारतीय राजनीतिक ज्षितिज पर गाँधी नक्षत्र का उदय 

| हुआ आर उसने कुछ ही वर्षा में अपने वाणी, 

मानववाद विचार और आचार स भारतीय जीवन को आच्छादित 

कर लिया | गाँधी केवल राजनीति में ही नय दर्शन 

के मन्त्रदाता नहीं हुए, वरन्‌ समाजनीति और आध्यात्मिक जगत्‌ में भी 

द्रश बने | वे सर्वाग-सम्पूणं जीवन के विधाता हुए। महात्मा गाँधी के 

मानववाद ने, बेष्णव भक्ति में ही जन्म पाया है द । गुजरात के कवि-वरेण्य 
नरसी महता का प्रसिद्ध भजन । 


वैष्णव जन तो तेने कहिये जे पीड पराई जाणे रे। 
पर दुःखे उपकार करे तोय मन अ्रभिमान न आशणे रे | 
सकल लोकमा सहुने वन्दे, निन्‍दा न करे केनी रे ; 
वाच काछ मन निश्चल राखे, धन धन जननी तेनी रे। 


जब जय 


कक 
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समदृष्टि ने तृष्णा त्यागी, परसत्री जेने मात रे, 
जिह्ला थकी असत्य न बोले परधन नव भाले हाथ रे। 
मोह-माया व्यापे नहिं जेने दृढ़ वैराग्य जेना मन माँ रे ; 
रामनाम शं ताली लागी सकल तीरथ तेना तन माँ रे । 
वण लोभी ने कपट रहित छें काम क्रोध निवार्या रे। 
भणे 'नरसैयो' तेनं दरसन करता, कुछ एकोतेर तार्या रे। 
गाँधी के सच्चे मानव के आदर्श को व्यक्त करता है और वह गाँधी का 
प्रिय गीत है | नरसी के उक्त गीत में आदर्श भक्त के गुण इस प्रकार हैं ; 
परदुःखकातरता, परोपकार, निरभिमानता, विनयशीलता, अनिन्दा, मन, 
वचन, कर्म का संयम, समदर्शिता, तृष्णा-त्याग, ब्रह्मचय, सत्य-माषण, 
अचौर्य, निर्मोह, वैराग्य, निर्लोम, निष्कपटता, अक्रोध, अकाम और राम- 
स्मरण । गाँधी ने इन्हीं गुणों की अपने आश्रमवासी के एकादश व्रत में 
अधिष्ठित कर दिया है | 
अहिंसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचयं, असंग्रह । 
शरीरश्रम अस्वाद सव्त्र भयवर्जन। 
सर्व-धर्म समानत्व,. स्वदेशी, स्परशभावना | 
ही एकादश सेवावी नम्रत्वे व्रतनिश्चये। 
सामाजिक और राजनैतिक, नैतिक और धार्मिक जीवन में इन्हीं ब्रतों का 
आचरण गाँधी चाहते हैं | उनकी विविध प्रवृत्तियाँ भी इन्हीं मानव-व॒तियों 
से प्रेरित और अनुप्राणित हैं । 
गाँधी के मानववाद में मानव को समदर्शी होना ही अंगीकृत है; गीता 
के अनुसार वह ब्राक्षण, गो, हाथी, श्वान और चाण्डाल 
अछ्ूतोद्धार में अभेद-भावन करने वाला होना चाहिए | अन्त्यज, 
आन्दोलन अछूत, पंचमांग, शूद्र आदि कहे जाने वाले समाज 
१ विद्या-विनय सम्पन्ने ब्राह्षणे गवि हस्तिनि | 
शुनि चेव श्वपाके च परिडता; समदर्शिन: ॥ ( गीता; ४--१८ ) 
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के अंग को गाँधी ने उठाकर मानव-कोटि में लाने का महान्‌ प्रयत्न किया। 
गाँधी की इस मानवीय भावना ने कवि-छृदय को सबसे अधिक प्रभावित 
किया है | 'वियोगीहरि' ने अपनी “वीर-सतसई' में गाँधी की इस प्रवृत्ति को 
प्रशस्ति दी है : 


जिन पायनु तें जान्हवी भई प्रगटि जग-पूत। 
तिनहीं ते प्रगटे न ये तुम्हें अनुज-श्रछृत | 
सुरसरे ओऔ अंत्यज दुहूँ अ्रच्युत-पद-सम्भूत । 
भयी एक क्‍यों छूत आऔ दूजो रघ्यो अछुत! 
महा असिव हूँ सिव भयौ जाहि सीस पे धारि। 
छुश्रत न तासु सहोदरनि रे द्विज, कहा विचारि १" 
ब्रजमाषा के एक दूसरे आधुनिक कवि ( दुलारेलाल ) ने भी हरिजनोद्धार 
का धर्म प्रचारित किया है : 


हरिजन तें चाहों भजन तो हरि-भजन फजूल; 
जन द्वारा ही करत हैं राजन मिलन कबूल | 
छुआछूत नागिन डसी परी जु जाति अचेत। 
देत मंत्रना मंत्र तें गाँधी गारुंड़ि चेत। 
जे जुग जुग बिहुरे रहें हम ते हरिजन-लोग । 
गाँधी जोगी जोग किय छुन ही जुगल सेजोगर | 


गाँधी पर एक बार प्रतिक्रियावादी हिन्दुश्रों ने पूना में बम भी फेंका था | 
इस घटना को भी कवि ने आलेखित किया-- 


बमचख मची कि बम दियो गाँधी ओर चलाय । 
पै दृढ़ छुआछूत-गढ़ दहन चहत अरराय। 


त-++ - -+--०>.-....- +- -----....... «७ >-----+---«७०७-७ “+---------०५०-००-०६-००-----०अ----+-“+न*क>-_नत>-+-+ लि व ीिनतत 4 5 ज++-3 लत तल ला कल जि कलतललत ४ 5 ४४४४४ 





१ वीर सतसईः ६: ८१, ८२ और ८४, 
२ दुलारे 'दोहावाली' 


६0 


गाँधी और हिन्दी वाडमय 


समाज के इस छुआछूत के रोग को हिन्दी कवियों ने प्रायः अपनी 
सामाजिक कविता का विषय बनाया है। कई कवियों ने लघु पद्मकथाश्रों में 
समाज की इस निर्मम यथार्थता को चित्रित किया है। सियारामशरण गुप्त ने 
“एक फूल की चाह कविता में इसी विषय को लेकर अतिकरुण वातावरण 
की सृष्टि की है | एक अछुत बालिका रोगशय्या पर पड़ी हुई देवी के प्रसाद 
का एक फूल पाने की कामना करती है | बालिका की इच्छा उत्कट है, और 
उसका पिंता जानता हे कि वह ऐसा कर नहीं सकता । फिर भी बेटी की चाह 
पूरी करने के प्रयत्न में जाता है और राज-दंड का भागी होता है। इधर तो 
कन्या मृत्युशय्या पर अंतिम श्वास छोड़ती हे--'मुभको देवी के प्रसाद का 
एक फूल ही दो लाकर | और उधर ७ दिन के काराबास से छूट कर जब 
तक पिता उसके पास पहुँचता है तब तक वह छोटा-सा फूल स्वयम्‌ धूल 
बन जाता है | 


अछूतोद्धार के मानवीय और सुधारवादी आन्दोलन को हिंन्दी के 
कथाकारों ने अपनी शत-शत कहानियों और राशि-राशि उपन्यासों में 
प्रतिध्वनित और प्रतिब्रिम्बित किया है । प्रेमचंद की अनेक कहानियाँ 
ओऔऔऔर उपन्यास, मैथिलीशरण गुप्त का महाकाव्य 'साकेत' इसके ज्वलन्त 
उदाहरण हैं । 
भारतीय स्त्री अंत्यज-अछूत की ही भाँति दूसरा दलित-पीड़ित प्राणी थी । 
समाज ने उसे सदैव बन्धनों में जकड़ा है, हिन्दू धरों 
ख्री-उत्थान में त्री गहस्वामिनी के आवरण में गह-दासी है, बन्धनों 
से वह घिरी हुई हे और ज्वलन्त पौरष और प्रतिभा 
की जन्मदायिनी होकर भी वह “अबला' हे--गाँधी स्वय्म यौवन की 
अहम्मन्यता में एक बार दक्षिण अफ्रीका प्रवास में अपनी सहर्धामणी 
कस्तूरबा को अपने घर से निकालने का अनाचार कर रहे थे, परन्तु 
कस्तूरबा ने उनको उद्बुद्ध किया। गाँधी तनब्न से नारी के उत्थान में 
सदैव प्रयत्नशील रहे हैं | स्वदेश में आकर जब उन्होंने जन-आन्दोलनों 


६२ 


गाँधी और हिन्दी वाड मय 


की बागडोर संभाली तो पर्दे और पराधीनता से नारी ने जनपथ पर श्राकर 
पुरुष के साथ चलकर सहचारिंणी और सहगामिनी बनकर दिखाया । गाँधी 
का ही प्रताप था कि 'अबला' ब्रह्माणड को विकंपित कर देने वाले पौरुष 
का प्रदर्शन कर सकी और अपनी एक प्रतिनिधि कवयित्री ( सुभद्रा कुमारी 
चौहान ) के मुँह से यों हुँकार उठा सकी : 


सबल पुरुष यदि भीरु बनें तो हमको दे वरदान सखी | 
अबलाएं उठ पड़ें देश में करें युद्ध घमसान सखी ! 


पन्द्रह कोटि असहयोगिनियाँ दहलादें ब्रह्माणगड सखी ! 
भारत-लक्ष्मी लौठाने को रच दें लंका-काण्ड सखी !१ 


राष्ट्र के सत्याग्रह-आन्दोलनों में महिलाओं ने अभूतपूर्व उत्साह से भाग 
लिया है | प्रेमचन्द जी ने अपने कथा-साहित्य में नारी-जाति के सामाजिक- 
राजनीतिक जागरण का आभास दिया है । 'समरयात्रा' कहानी में गाँव की 
बुढ़िया नोहरी सत्याग्रहियों की टोली में बड़ें प्राश-पण से कूद पड़ती हे। 
शराब की दूकानों पर, विदेशी कपड़े की दूकानों पर इनके विक्रय के विरुद्ध, 
गाँधी की इच्छानुसार, धरना देने वाली फौज तो महिलाओं की ही होती 
थी । “ शरात्र की दूकान' कहानी में मिसेज जी पी सकसेना “शरीफ घरानों 
में जा-जाकर स्वदेशी और खद्दर का प्रचार करती थीं । जत्र कभी कांग्रेस 
प्लेटफार्म पर बोलने खड़ी होतीं, उनका जोश देखकर ऐसा मालूम होता 
था, आकाश म॑ उड़ जाना चाहती हैं | ९२ इस कहानी में मिसेज सकसेना 
ने बड़ी वीरता पूर्वक शराब की दूकान पर धरना दिया है। अ्रन्य लेखकों 
ने भी अपनी कृतियों में यत्र-तत्र प्रेमचन्द के पथ का अनुसरण किया है। 


गाँधी की दृष्टि में नारी शील और सदगुणों की मूर्ति होनी चाहिए. 
और गाँधी-युग के लेखकों और कवियों ने अपनी आदशंवादी ऋतियों में 


१ “विजया दशमी: सुभद्राकुमारी चौहान 
२ 'शरात्र की दूकान प्रेमचन्द | 
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ऐसी नारी को ही प्रतिष्ठित किया है। प्रेमचन्द और जैनेन्द्रकुमार, सोहनलाल 
द्विवेदी और सियारामशरण, प्रताद और मैथिलीशरण गुप्त ने नारी का आदश 
रूप ही ग्रहण किया है। सियारामशरण गुप्त के “उन्मुक्त भ॑ म्रदुला 
सेवाभाविनी नारी है और राष्ट्र-सेवा में अग्रणी है। प्रसाद के “चन्द्रगु्त 
की अलका भी भारत की जाग्रत नारी के देशसेविका-रूप की मूर्ति है। उनके 
'कामायनी' महाकाव्य की नायिका श्रद्धा तकली कातने वाली महिला है-- 
यह स्पष्टतः गाँधी-विचार धारा का प्रभाव है । 


गाँधी के राजनीतिक मंत्र पर आते ही पहली बार किसानों की ओर 
समग्र राष्ट्र का ध्यान गया है और किसान दुबंलता नहीं, 
किसान वरन्‌ एक शक्ति के रूप में पहचाना गया हे | चम्पारण, 
खेडा बारडोली और बोरसद के आन्दोलन किसानों 
के ही बल के प्रतीक हैं। कॉग्रेस का मध्यवर्गीय आन्दोलन जन-शक्ति 
को साथ लेकर चलने लगा और किसान, भारत के क्ृषि-प्रधान होने के 
कारण, भारतीय- जनशक्ति का प्रतीक बन गया । राष्ट्रीय कवि सोहनलाल 
द्विवेदी की एक कविता में किसान को इसी शक्ति का उद्बोधन किया 
गया है : 
ये रंग महल, ये मान-भवन, ये लीला गृह ये, गह-उपवन, 
ये क्रीडा-गह, अन्तर-प्रांगण, रनिवास खास थे राज-सदन 
ये उच्चशिखर पर ध्वज-निशान, ड्योढ़ी पर शहनाई सुतान, 
पहरेदारों की खर कृपाण, ये आन-बान, ये सभी शान, 
वह तेरी दौलत पर किसान ! वह तेरी मेहनत पर किसान ! 
वह तेरी हिम्मत पर किसान ! वह तेरी ताकत पर किसान |" 
यही किसान जो शूरों-बीरों के बल-विकम में, योद्धाओं के शौरय॑-वीये में, 
, कलाकारों की काव्य-संगीत और साहित्य-साधना में, राजनीति, दशंन, 
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१ किसान! ( सोहनलाल द्विवेदी ) 


डे कप _>ज+-“- +5_ नाप ४ »+ डक का लि ही अं नाना 


€रे 


गाँधी और हिन्दी बाइसय 


अथंशासत्र, इतिहास और ज्ञान-विज्ञान की प्रतिभा में, मन्दिर, मस्जिद, 
गिरजों के पुजारियों और मुल्ला और पादरियों की उपासना-आराधना में, 
'जपतप वअतपूजा, ज्ञान-ध्यान, रोजा नमाज वहदत, अजान के कमंकांड में 
अपनी दोलत, अपनी मेहनत, अपनी ताकत, अपनी हिम्मत अपनी 
रहमत, अपनी गफलत देकर अपने को भूल गया है, भारतमाता की आशाओं 
का सच्चा केन्द्र हे : 

माँ ने तुक पर आशा बाँधी, तू दे अपने वल की काँधी, 

आर मलय-पवन बन जा आँधी, तुझ से ही गाँधी है गाँवी |" 


उसके जागरण का यह आह्ान कितना प्राणोत्यादक है, 
रोमांचक है ! 

यदि हिल उठ तू ओ शेषनाग ! हो ध्वस्त पलक में राज्य-भाग, 

सम्राट निहारें नींद त्याग, है कहीं मुकुय तो कहीं पाग,'" 

“किसान' की इससे उत्कृष्ट जय-प्रशस्ति किसी काव्य में नहीं मिलेगी । 


ग्रामसेवा और ग्रामोद्धार गाँधी की अहिंसक समाज-रचना की प्रमुख 
प्रवृत्ति है । नगर की विषाक्त स-य्ानाश सम्यता भें गाँधी 
ग्राम-सेवा ओर ने महान्‌ अकल्याण देखा था। ग्राम-संस्कृति और 
ग्रामोद्धार ग्राम-सम्यता को ही गाँशी अहिंसक सम्यता समभते 
हैं। ग्रामों के महादेश भारतवर्ष के ग्रामों की ओर 
सबसे पहले गाँधी ने ही राजनीतिज्ञों का ध्यान आक्ृष्ट किया । उन्होंने 
स्वयम्‌ वर्धा को छोडकर सेगाँव की ओर प्रयाण किया और उसे ससेवाग्रार्म' 
बनाया । राष्ट्र में गाँधी के ग्रामसेवक आज बिखरे हुए हैं। 
ग्राम के प्रति हिन्दी कवियों की अतठुलित श्रद्धा प्रवाहित हुई है। 
विद्यार्थ काल में पढ़ी हुई मैथिलीशरण की 'ग्रामजीवन' कविता तो भुलाये 
भी नहीं भूलती : 


१ किसान ( सोहनलाल द्विवेदी ) 


६४ 


गाँधी और हिन्दी वाब्मय 


१ अहा ! ग्राम्य जीवन भी क्‍या है, क्‍यों न इसे सब्रका मन चाहे ! 

२ वह अदालती रोग नहीं है, अ्भियोगों का योग नहीं है। 

मरे फौजदारी की नानी, दीवाना करती दीवानी। 

३ यहाँ गठकटे चोर नहीं हैं, तरह तरह के शोर नहीं हैं । 

गंडों की न यहाँ बन आती, इजत नहीं किसी की जाती | 

४. है जेसा गुण यहा हवा में, प्राप्त नहों डाक्टरी दवा में | 

संध्या समय गाँव के बाहर, होता नन्दन-विपिन निछावर ।' 
कवि गोपालशरणु सिंह, बालमुकुन्द गुप्त, पाठक, लोचनप्रसाद पाण्डेय 
आदि अनेक कवियों ने विभिन्‍न ग्रामीण विभूतियों पर कवितायें लिखीं 
हैं | आधुनिक कवि सुमित्रानन्दन पन्‍त की प्रगतिशीलता ने भी ग्रामीणों 
के प्रति ( बंद्धिक ही सही ) सहानुभूति व्यक्त की है और ्राम्या' की 
सृष्टि की है, जिसकी “ग्रामकवि, ग्राम, 'ग्रामहृष्टि, 'ग्राम-चित्र', ग्राम- 
युवती ग्रामनारी, गाँव के लडके “ोब्ियों का नृत्य, ग्रामवधू', 'ग्रामश्री' 
चमारों का नाच, 'कहारों का रुद्रन॒त्या ग्रामदेवता' आदि आदि 
ग्रनेक कविताओं में कवि ने ग्राम के शुक्ल और कृष्ण पत्षों को चित्रित 


किया है | दो-तीन उदाहरण पर्याप्त होंगे-- 
(१) मिद्दी से भी मठमैले तन, 
अधफटे, कुचैले, जीए वसन--- 
ज्यों मिद्दी के हों बने हुए 
ये गंवई लडके-भू के धन ! 
कोई खंडित कोई कुंठित, 
कृश बाहु, पसलियाँ रेखॉँकित, 
टहनी सी टॉगें, बढ़ा पेट । 
टेढ़े मेढ़े विकलॉग घुणित !९ ( गाँव के लडके ) 





न्‍अलकननकलममकत- नम नननलभभनकानक जन- पतन. 


१ ग्रॉम्य-जीवन ( मैथिलीशरण गुप्त ) २ गआरम्या' ( सुमित्रानन्दन पन्‍्त ) 


उन अन्‍ जजन जायज | ७० पामावा--ध-अभााकि 


है, 


गाँधी और हिंन्दी वाढुमय 


मचा खूब हुल्‍्लड' हुड॒दंग, 
धमक धमा धम रहा मूर्देग, 
उछुल-कूद, बकबाद भडप में 
खेल रही खुल हृदय उमंग 
ह चमार चौदस का दंग !१ ( चमारों का नाच ) 


(३) भारतमाता ग्रामवासिनी ! 
खेतों में फैला है श्यामल 
धूलभरा मैला सा ऑचल, 
गंगा-यमुना में आऑंसू-जल, 
मिट्टी की प्रतिमा-उदासिनी !१ ( भारतमाता ) 


कवि का हृदय ग्राम के प्रति अ्रत्यन्त आदर है। कवि सोहनलाल 
द्विवेदी के हृदय म॑ भी ग्राम के प्रति अगाध ममत्व है ; 


(१) है अपना हिन्दुस्तान कहाँ वह बसा हमारे गांवों में ! 
अपनी उन रूप कुमारी में जिनके नित रूखे रहें केश, 
अपने उन राजकुमारों म॑ जिनके चिथड़ों से सजे वेश 
अंजन को तेल नहीं घर में कोरी आँखों के हावों में 


डा 


है जिनके पास एक धोती है वही दरी उनकी चादर, 
जिससे वे लाज समेट सदा निकला करतीं घर से बाहर, 
पुर बधुओं का क्‍या हो शगार जो बिका रईसों-रावों में 


कै 
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१ ग्राम्या ( पन्‍त ) 


६६ 


गांधी और हिन्दी वाडमय 


सोने चॉँदी का नाम न लो कासे-फूले के कड़े-छुड़े 

मिला जायें बहूरानी को, तो समभो उनके सौभाग्य बड़े । 

रॉगे की काली बिछियों में पति के सुहाग के भावों में, 

है अपना हिन्दुस्तान कहाँ वह बसा हमारे गांवों में !' 
केलाशचन्द्र पीयूष ने ग्राम-बाला' में ग्रामीण भूमिका में एक प्रेमकथा 
चित्रित की है | ग्राम-जीवन की पृष्ठभूमि भ॑ कथाकारों ने भी अपने कई 
उपन्यास और कथाएँ लिखी हैं जैसे प्रसाद की 'तितली' भ॑ ग्राम-संगठन 
की योजना है--सबसे पहले गाँवों भ॑ किसानों का एक बैंक और एक होमियो- 
पैथी का निःशुल्क औषधालय खुलना चाहिए | एक प्रगतिशील पाठशाला 
भी होनी चाहिए | तीसरे दिन जहाँ गाँव का बाजार लगता है, वहाँ एक 
अच्छा सा देहाती बाजार हो, जिंसम॑ करवबे-कयड़े आदि मिल सकें। गरह- 
शिल्प को भी प्रोत्साहन दिया जाय | किसानों » खेतों के छोटे-छोटे टुकड़े 
बदलकर उनका एक जगह चक बना दिया जाय जिसमे खेती को सुविधा हो। 
हिंदी के महान उपन्यासकार स्व० प्रमचनद ने प्रेमाश्रस/ और टीदान' 

उपन्यासों की पृष्ठभूमि ग्राम ही चुनी है । 

'प्रेमाअम' में ग्रामीण समस्याञ्रों का यथाथंवादी चित्रण हैं, जिसे 
पढ़कर जहाँ हृदय मर उठता है वहाँ उसे ध्यंस करने के लिए उग्र रोप 
भी जाग्रत होता है। भारतीय किसान का जीवन प्रेमचंद के इस उन्यासत में 
मानो सहख जिह्ाओ्रों से बोल उठा है । पुराने जमीदारी घरानों के द्वेष, फूट 
ग्रादि के सच्चे और मार्मिक चित्र इसमें हैं।ओऔर ग्राम-जीवन की इस 
रुग्णता और रूढ़ि से मुक्ति दिलाने का एक मार्ग भी लेखक ने अन्त में 
दिखाया है। वह आशा भारतीय समाज भें कहीं-कहीं चरितार्थ भी की जा 
रही है। 'प्रेमाश्रम' में एक आदर्श गाँव की झलक प्रेमचन्द ने प्रस्तुत 
की हे। 








१ सोहनलाल दिवेदी ( गाँवों में 
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गाँधी और हिन्दी वाडम्मय॑ 


कलों और कारखानों वाला उद्योगवाद किस प्रकार ग्रामों का शोपण 
करता है, यह २रंगभूमि' में चित्रित हुआ है। प्रेमचन्द के साहित्य में 
गांधी की विचार धारा की प्रेरणा इतनी स्पष्ट है कि उनके कथा-साहित्य को 
गॉँधीवादी कथा-साहित्य कहा जा सकता है | 'सेवा-सदन' में ग्राम के उदय 
का, प्रेमाअ्रम को उसके मध्याह् का और रंगभूमि' में उसके अस्त होने का 
दृश्य है | शादान' तो ग्राम्य जीवन का नग्न चित्र है | ग्रामीण प्रकृति और 
ग्रामीण मनवता का ऐसा स्वाभाविक और विशद्‌ निदशंन अन्यत्र दुलभ 
है | यहां पर “प्रगतिवादी कवियों, लेखकों और श्रालोचकों का उल्लेख 
करना आवश्यक है। ये साहित्यिक गाँवों को मारत में आर्थिक शोपण का 


व 


प्रतीक अथवा शोपित समाज बताते हैं और उनके यथातथ्य चित्रण को 
अपना ध्येय मानते हैं | वस्तुतः वे को स्थापना नहीं करते | गाँधी ने इस 
युग युग व्यायी सर्वागीण शोपण के विरुद्ध बहत पहले आवाज उठाई थी, 
परन्तु वह राजनीतिक न्षेत्र सं ही फैल कर रह गई थी। गॉँबी जी के 
रचनात्मक कायक्रम गाँवों मं ही फैले हैं, कांग्रेस ने भी गाँवों म॑ अपने 
अधिवेशन करके इनकी ओर ध्यान आराकृष्ट किया है। कया इस प्रगतिवादी 
विचा२-घधारा को गाँवी चितन ने गति नहीं दी है ? उसे अस्वीकार करना घोर 
ग्रक्रतज्ञता होगी | 
गाँधी के राम-राज्य में आर्थिक शोबण को कोई स्थान नहीं है। उनकी 
हृष्टि म॑ आज की शोषक सभ्यता चाण्डाल सम्यता' 
अथ-तन्त्र है। जब् वे धनिकों को अपने धन को जनहितार्थ 
व्यय करने के लिए प्रेरित करते हैं तो रोग की चिकित्सा 
मात्र करते हैं और जब अपरिंग्रह का पाठ पढ़ाते हैं तो रोग की 
ओर संकेत करते हैं। संसार में वर्ग-युद्ध का कारण एक की दीनता और 
दूसरे की सम्यन्नता है क्योंकि स्वर्ण ( अ्रथ का प्रतीक ) एक वर्ग के पास 
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१ हिन्दस्वराज्य ( हिन्दी ): श्यश्८ संस्करणः पृष्ठ ७४ से ६६ 


ह्ष्य 


गाँधी और हिन्दी वाडम्मय 
रहने पर ही अनर्थ का कारण बनता है। मैथिलीशरण गुप्त ने अपने 
राम-कथा काव्य साकेत में स्वर्ण की व्याख्या करते हुए स्वयं राम से 
कहलाया है--- 
हाँ, तब अनथ के बीज श्रर्थ बोता है । 
जब एक वरग में मुष्टिबद्ध होता है |" 
संग्रह त्याग के लिए होना चाहिए, अर्जत का लक्षंय विसजन है, अन्यथा 
वह निन्दनीय है, स्वार्थी संग्रही चोर और डाक है : 


जो संग्रह करके त्याग नहीं करता है, 
वह दस्यु लोक-धन लूट-लूट धरता है !१ 


समशथ्टि के लिए विसर्जित न करके भोग करने वाला गीता मे स्तेन 
( चोर ) कहा गया है-- 


दे 


यज्ञ शिष्टाशिनः सन्‍्तो मुच्यन्ते सब किल्विषे: | 
भंजते ते त्वघ्रं पापा ये पचन्त्यात्मकारणात्‌ |* 


इसीलिए गाँधी की दृष्टि सं समष्टि के लिए उत्सर्ग ही सब वर्ग-युद्धों की 
रामबाण चिकित्सा है; हम हों समष्टि के लिए व्यष्टि बलिदानी | पँजीवाद 
जब बढ़कर साम्राज्यवाद का रूप धारण कर लेता है तो पूंजीवाद को ही 
गिराना अनिवार्य होता है | जब कोई रावण अपनी सोने की लंका बनाकर 
पाशव शक्तियां जुदटाकर आक्रमण ( साम्राज्यवाद ) की ओर अग्रसर हो तो 
उस सोने की लंका को ही भस्म होना चाहिए :; 


हब 


अब क्या है वस वीर बाण-से छूटो, छूटो, 
सोने की उस शत्रु-पुरी लंका को लूटो | 
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१ 'साकेत' ( मैथिलीशरण ) : श्रमष्टठ सं | 
२ गीताः ५--१२ 
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६६ 


गाँधी और हिन्दी वाडमय 


परंतु गाँधी गुरु की पृतपावन वाणी उर्मिला में बोल उठती है-- 


नहीं नहीं, पापी का सोना, | 
यहाँ न लाना, भले सिन्धु में वहीं डुबोना ।' 


गाँधी के अथंशारत्र में चरखा और खादी अ्रहिंसक उद्योगवाद के 
प्रतीक हैं। चरखा (खादी) अ्रथ -स्वावलम्बन का स्तम्भ 
खादी ओर ओर ग्रामोद्योगों का सूय॑ है। उसका एक एक सूत्र 
चरखा जनता--शोपित-पीड़ित ग्रामीण जनता के श्वास से 
बंधा हुआ है । खादी के इस तत्त्व दर्शन को कविता 
यों कहेगी : 
खादी के धागे-घारोे में अपनेपन का अ्रभिमान भरा। 
माता का इसमे मान भरा अन्यायों का अ्रपमान भरा | 
खादी के रेशे-रेशे म॑ं अपने भाई का प्यार भरा। 
मा-बहनों का सत्कार भरा, बच्चों का मृदुल दुलार भरा। 
खादी म॑ कितने ही दलितों के दग्घ हृदय की दाह छिपी। 
कितनों की कसक-कराह छिपी, कितनों की आहत आह छिपी । 
खादी में कितने ही नंगों-भिखमंगों की है आह छिपी | 
कितनों की इसमें भूख छिपी, कितनों की इसमे प्यास छिपी | र 
कवि पन्‍न्त ने भी बापू के जीवन-द्शन में चरखे को मानवीय कला ओर 
कौशल का केन्द्र-विन्दु माना है : 
उर के चरखे म॑ कात सूदछुम युग-युग का विषय-जनित विषाद, 
गुजित कर दिया गगन-जग को भर तुमने आत्मा का निनाद। 


१ 'साक्केत ; अध्याय १२ 
२ खादी-गीत' ( सोहनलाल द्विवेदी ) 


१०० 


गाँधी और हिन्दी वाडमय 


रंग-रंग खदर के सूत्रों मं नवजीवन आशा, स्पृहा, ह्ाद, 
मानवी कला के सूत्रधार। दर दिया यन्त्रकोशल प्रवाद |" 


उसे उनकी युग-युग की नग्नता का आवरण 'संस्कृति का प्रतीक 
माना है : 


सदियों का दैन्य-तमिस्र तूम, धुन तुमने कात प्रकाश सूत, 
है नग्न ! नग्न पशुता देँक दी, चुन नव संस्कृति मनुजत्व पृत ।रे 
यंत्र-सभ्यता की विनाशक रुग्णता पर-चरखा ही राम-बाण ओषधि है : 
कहता चरखा प्रजातन्त्र से, 'में कामद हूँ सभी मंत्र से | 
कहता हँस आधुनिक यंत्र से, 
“नम, नम नर्म : भ्रम, भ्रम, भ्रम !र 
जिसमे शोषण को स्थान नहीं हे--गाँधी का समाज ऐसा ही अरहिंसक 
समाज होगा | वहाँ कोई नग्न और क्षुधित न होगा | साकेत' ( मैथिली- 
शरण गुप्त ) मे राम की महारानी सीता वनवास में कोल-किरात-भिल्ल 
बालाओं को स्वावलम्बन की ही दीक्षा देती हैं और श्रम की दीक्षा लेती हैं । 
१, ओ भोली कोल-किरात-मिल्ल-बालाओ , 
में आप तुम्हारे यहाँ आगई, आओ । 
मुझको कुछ करने योग्य काम बतलाओ , 
दो अहो ! नव्यता और भप्यता पाओ | 
२. तुम अद्ध नग्न क्यों रहो अशेप समय में , 
आओ, हम कातें-बुनें गान की लय में | * 
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१ बापू के प्रति ( सुमित्रानंदन पन्‍्त ) 
२ बापू के प्रति ( सुमित्रानंदन पन्‍्त ) 
३ चरखा गीत ( सुमित्रानंदन पन्‍्त ) 
४ साकेत' ( मैथिलीशरण गुप्त ) : ८्वाँ सं 
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१०१ 


गाँधी और हिन्दी वाडमय 


बीसवीं शताब्दी के हिन्दी के सव-श्रेष्ठ महान्‌ काव्य 'कामायनी' की 
नायिका कामायनी श्रद्धा अपने पर्ण कुटीर में बैठी हुई गाती है और तकली 
चलाती है : 
मैं बेठी गाती हूँ तकली के प्रतिवर्तन में स्वर विभोर-- 
चल री तकली धीरे-धीरे प्रिय गये खेलने को अहेर 
जीवन का कोमल तन्‍्तु बढ़े तेरी ही मंजुलता समान; 
चिर नग्न प्राण उनमें लिपटे सुन्दरता का कुछ बढ़े मान । 
किरनों सी तू बुन दे उज्ज्बल मेरे मधु का जीवन-प्रभात; 
जिसमें सोंदय॑-प्रकृति सरल ढँक ले प्रकाश से नवल गात |" 
प्रसाद जी ने यहाँ तकली को सौंदर्य और प्रकाश का प्रतीक माना है' 


खादी और चख्रो स्वदेशी धर्म के प्रतीक हैं।अथ-शास्त्र की भाषा 
में वे विकेंद्रित ग़ह-शिल्प और ग्रामोद्योग के प्रति-निधि हैं, परंतु भावना- 
प्रवण कवि उनमे नई-नई शक्तियां देखते हैं | गाँधी जी ने कहा है--खादी 
गरीत्री का बाना है | 
गरीब देश की जनता को गरीत्रों से समानुभूति ओर सहानुभूति के 
नाते भी खादी को प्यार करना चाहिए ; 
गरीत्रों ने ही बोया इसे , गरीबों ने हो इसे चुना ; 
गरीत्रों ने ही काठा इसे , गरीबों ने ही इसे धुना ; 
गरीबों ने ही काता इसे , गरीबों ने ही इसे बुना ; 
करेंगे हम गरीब फिर क्‍यों न इसी को प्यार हजार गुना !र 
कविवर सियारामशरण गुप्त ने भी एक अति सु दर “चर्खागीत' रचा है 
कवि श्री सुमित्रानन्दनपन्त ने भी | 
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१ 'कामायनी' ( प्रसाद ) 
२ खादी ( सुधीन्द्र ) 


१०२ 


गाँधी और हिन्दी वाडम्मय 


गाँधी के रामराज्य में, स्वराज्य में, राजा प्रजा का ट॒स्टी, संरक्षक, पोपक 
होगा, उत्मीडक नहीं | राज्य तो प्रजा की थाती मात्र 
राजतन्त्र_ होगा। वह सबंजनराज्य, स्वराज्य होगा : उसमे सबको 
अपने ऊपर शासन-अनुशासन रखना होगा | स्वयं 

राजा को भी आत्म-शासन करना होगा-- 


शासन सब पर है इसे न कोई भूले, 
शासक पर भी, वह भी न फूलकर ऊले ! 


रामराज्य का तन्त्र इस प्रकार जनता का, प्रजा का नन्त्र होगा। सब्रका 
अधिकार स्वतन्त्र और सुनियंत्रित होगा | 


निज रक्षा का अधिकार रह जन-जन को 
सत्रकी सुविधा का भार किन्तु शासन को !१ 
स्वतन्त्र होत हुए भी प्रत्येक नागरिक को नतिक बन्धनों मे रहना होगा 
क्योंकि इन्हीं बन्धनों स॑ समाज की मुक्ति निहित है 


जनपद के बन्वन मुक्ति हेतु हैं सबके 

यदि नियम न हों उछिन्न समी हैं| कबके !१ 
गाधीवाद के प्रतिनिधि-काव्य 'साक्ेत' मं राजा और प्रजा का आदर्श 
सम्बन्ध प्रतिष्ठित हुआ है | राजा अपने न्‍्यायोचित अधिकारों के अनुचित 
उपभोग से ही पीड़क बनता है, किंत॒ प्रजा के दुख भें दुख और सुख में 
सुख मानने से वही वरेण्य बन जाता है। जासु राज प्रिय प्रजा दुखारी। 
सो नुप अवसि नरक अधिकारी | तुलसी द्वारा दिया हुआ यह मंत्र 
( ॥00(0 ) प्रत्येक राजा का होना चाहिए । राज्य वस्तुतः, राजा की वैय- 
ह क्तिक भोग्य वस्तु नहीं, प्रजा की थाती ( धरोहर ) है अर राजा उसका 
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१ 'साकेत' ( मैथिलीशरण गुप्त ): ८वां सगे 


१०३ 


गाँधी और हिन्दी वाडमय 


टस्टी ( संरक्षक ) है। लोकसेवक भरत के शत्रष्न से कहे हुए शब्द 
आदर्श राज्य की अ्रच्छी रूपरेखा देते हैं : 

१. राज्य सं दायित्व का ही भार, 

सत्र प्रजा का वह व्यवस्थागार,' 

२. राज्य को यदि हम बना लें भोग, 
तो बनेगा वह प्रजा का रोग! 
तात, राज्य नहीं किसी का वित्त, 
वह उन्ही के सौख्य-शान्ति-निमित्त - 
स्वत्रलि देते हैं उसे जो पात्र, 
नियत शासक लोक-सेवक मात्र । 


अर 


यदि यह न हो तो फिर क्रान्ति इष्ट है; जिसभथ राजपद और राजत्व का 
अन्त होकर प्रजातंत्र ( जनतंत्र ) की प्रतिष्ठा हो : 
राज-पद ही क्‍यों न अब हट जाय ! 
लोभ मद का मूल ही कट जाय । 
कर सके कोई न दप न दम्म, 
सत्र जगत मं हो नया आरम्म। 
विगत हों नरपति, रहे नर मात्र , 
ओऔर जो जिस काय के हों पात्र-- 
वे रहें उस पर समान नियुक्त 
सब जिये ज्यों एक ही कुल भुक्त ।' 


आदर्श की स्थिति म॑ अराजकवाद' और यथाथ से समभौते की स्थिति 
मे 'रामराज्य' गाँधी का भी आदश्श राजतंत्र है | 
१ 'साकेत' ( मै० श० गुप्त ): सातवाँ सगे 


१०४ 


गांधी और हिन्दी वार्ड्मय 


हिन्दी के एक दूसरे मूद्ध न्य कवि श्री जयशझ्भडर प्रसाद! भी श्रपने 
अनेक काव्यों, नाठकों और उपन्यासों म॑ गाँधी के विचारों को अभिव्यक्ति 
देते हैं। 'कामना' रूपक भे भरत-वाक्य के रूप भ॑ कवि ने राजा और प्रजा 
का सम्बन्ध निर्दिष्ट किया है-- 


खेल लो नाथ विश्व का खेल | 
राजा बनकर अलग न बेठो, बनो नहीं बे मेल। 
वही भाव लेगी फिर जनता , 
भूल जायगी सारी समता, 
कहाँ रही प्यारी मानवता , 
बढ़ी फूट. की बेल ! 


देह (3 


हम सब हैं हों चुते तुम्हारे , 
तुम भी अपने होकर प्यारे, 
आशो, बेठोी साथ हमारे 
मिल कर खेले खेल ! 


“जिस दिन ईश्वर और मनुष्य राजा और प्रजा, शासित और शासकों 
का भेद विलीन होकर विराट विश्व, जाति ओर देश के वर्णोा से स्वच्छ 
होकर एक मधुर मिलन क्रीड़ा का अभिनय करेगा वह दिन आदशं होगा । 


गाँधी की राष्ट्रीय अहिंसा का यह रूप देखकर उनकी अहिसक 
ग्न्तर्राष्ट्रीयीणीा की स्वभमावतः कल्पना की जा सकती 

अन्तराष्ट्रीयता है | मानववाद और सबंदियवाद के पुजारी गाँधी 
| के लिये देश-देश में भेद नहीं है । वे वस्तुतः 
विश्व-बन्धुत्व. ( छण-वे 970॥07-004 ) के विश्वासी हैं।सब देश 
( राष्ट्र ) परस्पर मित्र हैं। किसी देश के राष्ट्रवाद का धर्म दूसरे देश पर 
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आक्रमण करना नहीं हो सकता | गाँधी का राष्ट्रवाद परराष्ट्र की पराजय 
नहीं चाहता । 'वसुधैव कुट्ठम्बकम' अन्‍्तर्राष्ट्रीयता का संबोच्च आदर्श है । 
साकेत का कवि इसी भावना के रामभक्त विभीषण के कण्ठ में मुखरित 
करता है : 


तात, देश की रक्षा का ही कहता हूँ में उचित उपाय, 
पर वह मेरा छश नहीं जो करे दूसरों पर अन्याय 
किसी एक सीमा में बंधकर रह सकते हैं क्‍या ये प्राण ! 
एक देश क्या; अखिल विश्व का तात चाहता हूँ मैं तऋराण ?' 


परराष्ट्र के द्वारा आक्रमण होने के समय में गाँवी की अहिसक 
अन्तर्राष्ट्रीयीगाी कसौटी पर चढ़ती है। ऐसे समय में गाँधी का आदशं तो 
अहिंसक प्रतिरोध ही रहेगा, परन्तु सामान्य मानव की दुबंलताशों और 
यथार्थ वस्तु स्थिति के पारदर्शी गाँधी की दृष्टि व्यावहारिक आदेश भी 
देना जानती है। अपने देश ऊ उप्ण रक्त का प्रतिनिधित्व करत हुए उन्होंने 
अनेक बार कहा कि मेरी अहिंसा कायर की अहिंसा नहीं है, वह वीर की 
अहिंसा है| कायरतापू्वक मर जाने से तो आततायी के अत्याचार के प्रतिरोध 
में हमें शस्त्र भी उठाना पड़ें तो ज्ञम्य है। जापान अ्रथवा जमनी के आक्रमण 
की घटना में काँग्रेस भी यही आदेश देती | अ्रगस्त १६४२ में भारत छोड़ो' 
रणधघोष में भी यही ललकार सुनाई देती है--- 


भरत खण्ड का द्वार विश्व के लिए खुला है, 
भुक्ति मुक्ति का योग जहाँ पर मिला-जुला है | 
पर जो इस पर अनाचार करने आवेंगे, 
नरकों में भी ठौर न पाकर पढछुतावेंगे ।* 
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विदेश एक सीमा तक मित्र है, परन्तु जब दूसरे देश के धन जिनके 
लिए वह दूसरे की भूमि पर जाकर कुल लक्ष्मी को हरण करता है तत्र 
सामान्य जनता की दृष्टि से गाँधी शास्त्र उठाने को कह ढठेंगे। गाँधीवाद के 
दूसरे कवि श्रीसियारामशरण गुप्त ने अपने उन्मुक्त काव्य में वैदेशिक 
आक्रमण मे भी अहिंसा की विजय दिखाई है। कुसुम द्वीप पर अचानक 
अकारण लौह द्वीप का आक्रमण होता है| जयकेतु के शब्दों मे कारण हैं-- 
किया नहीं कुछ, और न कुछ करने के उत्सुक, 
यही हमारा दोष, नहीं हम पर-धन इच्छुक, 
आर इसी को लौह द्वीप ने कुसुम द्वीप की ग्रसमर्थता, अबलता, कायरता 
मसाना--- 


क्या यह नहीं यथ्रेष्ट समर लें दुष्ट दुराशय, 
हम लघु, अज्ञषम, अबल हमारे भीतर है भय । 
अस्तु, आक्रमण हुआ । कुसुमावती शान्तिवादिनी है, किसी से विग्रह 
नहीं चाहती : 
शान्‍्त रहो जयकेतु काम तब्र नहीं कलह का, 
कहीं किसी ऋ साथ | 
परंतु जयकेतु जानता है कि शान्ति निष्फल और व्यर्थ होगी और 
कुसुम द्वीप का भी ताम्रद्वीप की भाँति ध्वस्त होना होगा | अतः जीवन-संगर 
को अपनाना ही एकमात्र कत्तव्य हे। रणमेरी ब्रज उठी | पुष्पदंत युद्धवादी 
है और गुणधर शांतिवादी । पुष्पदन्त के लिए ; 
अब अवकाश कहां निश्चित है वीरों का, 
एक ही सुपरिणाम एक ही सुगति है। 
मृत्यु और जीवन के इस उस कूल में, 
एक ही विजय-भूमि निश्चित है उनकी |" 


१ उन्मुक्त: सियारामशरण गुप्त 
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ओर गुणधर संशयशील है : 


और कुछ ऊँचे उठो, युद्ध यह नर का, 
नर से नहीं है, वह सामने दनुज है। 
>८ >< >< 


मायावी महान वह, नित्य नये शास्त्रों से, 

साधा है महाविनाश मानव का उसने |" 
उसके मत मे-- 

वैस मारकास्त्रों का प्रयोग रणस्थल में, 

वीरोचित काय नहीं; यह है अ्धरम की | 

हसा नीति; शूरता जो दिखाती है इसमे, 


हे 


वह छुलना है, भीरुता है छुझआरूपिणी । 

युद्ध के प्रति इस वैराग्य म॑ गधीवाद की अहिंसा ही मूलगत है । 

अन्ततः युद्ध हुआ, क्‍योंकि सनानायक पुष्पदंत को यही आज्ञा थी 
कि स्वरक्षा के लिए किसी भी शत्रु से जूकना धर्म हे। बलिदान होने 
लगे | शत्रु ने गुणघर को बन्दी कर लिया परंतु गुणघर इसी को मुक्ति 
मानता है; 

बन्दी नहीं आज मैं विमुक्त मृत्यंजय हूँ! 

गुणधर की पत्नी मृदुला ने स्वदेश की रक्ता्थ भस्मक अख्तर से युक्त 
विमान शत्रु के विनाश के लिए भेजा है, परंतु वह शत्रु के हाथ में पड गया 
ओर कुसुमद्रीप पराजित हुआ | इस प्रकार प्रबल हिंसा, ने अबल हिंसा 
को झुका दिया | पराजय के कारण युद्धवादी पुष्पदन्त को पूर्ण अलवर 
होना पडा | 
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( १ ) 
प्रतिहिंसा म॑ छिपा हुआ निज का अभिमानी 
कोई हिंसक क्रूर स्वयं हममें बैठा था; 
जो वैरी में वही हमारे म॑ पैठा था। 
हार हमारी हुई, हेतु इसका है केवल-- 
हम में कपट, अ्रसत्य, पाशविक हिंसा का बल 
बरी जितना न था। 


( २ ) 
हिंसानल से शांत नहीं होता हिंसानल, 
जो सबका है वही हमारा भी है मंगल। 
मिला हमे चिर सत्य आज यह नूतन होकर -- 
हिंसा का है एक अहिंसा ही प्रत्युत्तर |” 
गाँधी की भांति पुष्पदंत भी मानता है: 
“हिंसक भी है नहीं निरा दानव ही दानव ; 
सोया है अज्ञान-दशा में उसका मानव । 
चतेगा वह नहीं ग्राम्य गुरु के ताड़न से। 
रोप-रहित सप्रम स्वयं के कष्ट-सहन से । 
कर उसका उन्नयन स्वयं उन्नत होंगे हम ।” 
ग्रहिसावाद का यह सिद्धांत अभी तक कहीं सत्य चरिताथ नहीं हो 
पाया है, फिर भी गाँधी का विश्वास यही है। “उन्मुक्त' म॑ एक काल्पनिक 
देश में गाँवी का यह विश्वास सत्य होता हुआ दिखलाया गया है । 
इस क्षेत्र मं सेठ गोविंददास का 'नवरस' नाटक भी उल्लेखनीय हे, 
जिसमें नाटककार ने एक कल्पित कथानक द्वारा युद्ध की भीषणता और 


अनेतिकता का सजीव चित्र अंकित करके युद्ध पर अहिसात्मक सत्याग्रह 
की विजय दिखाई हे । 
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रामनरेश त्रिपाठी रचित 'पथिक, 'मिलन! और “स्वप्न प्रतन्ध काब्यों 
में भी स्वदेश-सेवा मं, परराष्ट्र के आक्रमण भे॑ और विदेशी पराधीनता 
में अहिंसा को चरितार्थ द्वोते हुए दिखाया गया है | पररराष्ट्र क श्राक्रमश 
में अहिंसा कहां तक कृतकार्य होगी यह प्रश्न आज विचारणीय 
अवश्य है | 


इस प्रसंग में मैं स्वरचित जोहर' काव्य के सम्बन्ध में भी दो शब्द 
कहे ब्रिना आगे नहीं बढ़ सकता | एक शक्ति (राष्ट्रया जाति ) # दूस री 
शक्ति पर आक्रमण करने की परिस्थिति सें अहिंसा के नीति-विधान में 
कुछ गांधी-विचारकों की दृष्टि में युद्ध को कोई स्थान नहीं है; परन्तु 
यह निश्चित है कि अन्य गांधीवादी तत्त्व-चिन्तकों के मत में युद्ध, विशेष 
परिस्थिति भं, अहिसा' का विरोधी नहीं हे। जोहर' मे इसी दूसर मत 
का प्रतिपादन है| सत्‌ ओर असत्‌ , न्याय ओर अन्याय का शाश्वत 
संघर्ष ही स!सारिक युद्ध में भी प्रतिफलित होता है : इसी दृष्टि बिन्दु स 
गीता में प्रतिपादित कौरव-पाण्डव का युद्ध न्याय है और गाँधी उसक 
श्रप्रतिम समर्थक हैं | 'जौहर' में मेबाड़ ओर दिल्लो, रतपेन आर 
अला।उद्दीन की शक्तियों का युद्ध हे, उसे हिंता का प्रचारक न मनिकः 
अहिसा के एक पक्षु के उद्घाटठक कहना चाहए | 
बुरा बुरा है, मला नहों वह भले हमारा भाई है; 
ओर शत्रु क्या है इस जग में ? वह तो एक “बुराई है! 
'जोहर' के पद्मिनी के आत्मोत्सर्ग को अन्त भे विपक्षी के हृदय-परिवर्तन 
म॑ पर्यवसित भी किया गया है : 
पलकों के पावनतम जल से अनन्‍्ततंम का पाप थुला ! 
उसझे जीवन में छाया जो वह युग-युग का शाप खुला ! * 


विन कि अली, 
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यह स्वष्टतया गाँवी-तत्त्व-दशन की भझज़क है | आधुनिक युग का कौन 
भारतीये कवि गाँश्री के जीवन-व्यापी तत्त्नज्ञान से अछूता रह सकता है ! 
गाँधी ने अपने अहिसक जीवन-दर्शन में सर्व-धर्म-सहिष्णुता और 
सव॑ं-वर्म-समभाव को राष्ट्रीय धर्म माना है। उन्होंने 
सव-धम-. अपने आश्रम की प्रार्थना भें सभी धर्मो! के धर्म-म्रंथों 
समभाव को उचित प्रशस्ति दी है, उनकी पूजोपासना को 
प्रतीक रूप में प्रतिष्ठित किया है और अपने जीवन 
म॑ इसका अनेक बार पदार्थ पाठ भी दिया है । 
सव-धर्म समभाव को अपभी कृतियों का विषय बनाने की प्रेरणा सबसे 
अधिक राष्ट्रववि मैथिलीशरण गुप्त ने ग्रहण की है | उनकी लेखनी से जहां 
हिंदू महापुरुषों का जीवन चित्रित हुआ है, जैसे 'साकेत, यरोधरा', 
द्वापर, त्रिपथगा, 'सिद्धराज भें, वहाँ सिक्‍खों के गुरु नानक, अंगद, 
अमरदास, रामदास, अजन, हंरगोविंद, हरराय, दरिक्रष्ण, तेगव्रह्मदुर, 
गोविंद सिंह और बन्दा बवैरागी की कथा भी वर्णित की है | यह सरुत्य है 
कि इनमे से अधिकांश सिक्‍्ख गुरुओं का स्तवन मुसलमान शासकों की निंदा 
हो जाता है, परंतु कवि की दृष्टि मे हेय हिंदू या मुसलमान मात्र नहीं हे, 
नीच व्यक्तित्व हेय है : 
हिंदू होया मुसलमान हो, 
नीच रहेगा फिर भी नीच ; 
मनुप्ययलईय सबके ऊपर है 
मान्य महिमण्डल के बीच | 
ओर लेखक की प्रार्थना है कि 
हिंदू मुसलमान दोनों अब् 
छोड़े वह विग्रह को नीति, 


नबजत+- 3» 
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प्रकट की गई है यह केवल 


अपने वीरों के प्रति प्रीति ।" 


दिकी 


सियारामशरण गुप्त ने हिंदू और मुसलमानों की एकता के महान 
समर्थक, हिंदू-मुसलिम-विप्लब की अ्रप्नि के हृव्य स्व० गणेश शंकर बिगद्यार्थी 
को अपने “आत्मोत्सगं काव्य का नायकत्व दिया है। यहाँ भी कवि का 
उददं श्य हिंदू-मुसलिम-विग्रह का प्रचार करना नहीं है, वरन्‌ एक ज्वलन्त 
आदर्श को प्रशस्ति देना है । 

नाटककारों ने भी सर्व-घर्म-समभाव से प्रेरणा पाई है। श्री हरिक्ृष्ण 
'प्रेमी' के राष्ट्र मंदिर, श्री उदयशंकर भद्ढ के ' एक ही क़ब्र म॑ और सेठ 
गोविन्द दास के “ईद और होली ” नामक ऐकांकी नाटकों का विपय हिन्दू: 
मुसलिम-ऐक्य ही हे। भिन्न-भिन्न कथानकों द्वारा नाठककारों ने हिव्दू- 
मुसलमानों की तात्विक, थआध्यात्मिक एकता और सामाजिक जीवन में प्रीति 
का सन्देश दिया है। रामनरश तजिपाठी की 'बफाती चाचा भी ऐसी ही 
नाटिका है | श्री हरिकृष्ण प्रेमी ने अपने रक्षा बंधन, शिवा-साथना और 
£ स्वप्न मंग ” नामक नाटकों में इतिहास की घटताओों से चुनकर भारत 
मं हिन्दू और मुसलमानों की एकता के भावों आर प्रयज्ञों का सन्देश दिया 
है। रक्ता बंधन भ॑ मेवाड़ की महा|नी कमंवती की 'राखों की प्रतिष्ठा 
करने वाले हुमायू का गुजरात के मुसलमान बादशाह बहादुरशाह से युद्ध 
करना दिखाया गया है। 'शिवा-साधना' और “स्वप्न-मंर्गां में भी हिन्वू- 
मुसलिम एकता का ही सन्देश प्रखर है। इस प्रकार के नाटक लिखकर 
साहित्यकारों ने अपने आदर्श को अभिव्यक्ति दी है और राष्ट्र की सेवा 
की है। 

हाल ही में श्री मैथिलीशरण गुम ने “ काब्रा और कब्ला * काव्य लिखा 
है, जिसके प्रथम खंड “काबा में इस्लाम धर्म के तत्वों ओर गुणों का 
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गाँधी और हिन्दी वाड्सय 


परिचय दिया है और दूसरे खंड 'कर्तला' में 'कबंला की हुसैन की करुण 
घटना की कथा गाई गई है | हजरत इमाम हुसैन के प्रति पाठक की पूर्णु 
सहानुभूति उसमें हो जाती हे । 
कथा-कहानीकारों ने हिन्दू मुस॒लिम एकता” करे राष्ट्रीय धर्म की प्रेरणा 
अपनी कहानियों में दी है। प्रेमचन्द की 'पंच-परमेश्व्र कहानी हिन्दू: 
मुसलिम संस्कृति की एकता की प्रतीक है। राजा राधिकारमणप्रसाद सिंह 
का उपन्यास 'राम-रहीम' भी इसी परम्परा में है । 


गुप्तजी के इन शब्दों में गाँवी का स्व-धर्म-समभाव ही अंतभू ति है :-- 


क्या साम्प्रदायिक भेद से है! ऐक्य मिठ सकता श्रदो। 
बनती नहीं क्या एक माला विविध्र सुमनों की कहो ॥ 


विपम विश्व का कोना हैं ! 
मेरा जहां अबिछोना है !! 
यही गाँवी का आदर्श है। यही उनका “वसुधेव कुटुम्बकम' है । इस 
मानववादी आदर्श ने कवियों की आदश-परायण 
विश्वबन्धुत्ववाद कल्पना-बत्ति को इतना अधिक आकृष्ट किया है वे उसे 
अपने काव्यों, नाटकों और अन्य कऋृतियों म॑ चरिताथ 
करते रहते हैं। आदर्श विश्व-समाज की एक कल्पना मैथिलीशरण गुप्त 
के एक गीत मे मूत्त हुई है : 
यही होता हे जगदाधार ! 
छोटा-सा घर होता अपना, 
छोटा सा संसार !! 
सुमित्रानंदन पन्त ने “ज्योत्स्ना! रूपकात्मक नाठिका मे आदर्श विश्व- 
व्यवस्था की एक कल्पना प्रस्तुत की है। उसमें जहाँ संसार में प्रचलि 
प्रशुबल और मत्स्यन्याय की मत्सना की है : 


११३ 
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गाँधी और हिन्दी वाडममय 


जो है समर्थ, जो शक्तिमान, जीने का है अ्रधिकार उसे ! 
उसको लाठी उसका बेल ; पूजता सभ्य संसार उसे !! 


वहाँ मनुष्य की सत्य, समता, करुणा, ममता, स्नेह, दया आदि कोमल 
आर अहिंसक देवी भावनाओ्रों की प्रशस्ति भी की है और मर्त्यलोक का 
काया कल्प विश्वबन्धुत्व में किया है | उनकी भावना का चरम बिन्दु कवि 
के इस मंगल गान में निहित है ; 
मंगल चिर मंगल हो ! 
मंगलमय सचराचर मंगलमय दिशि पल हो !! 
तमस मूढ़ हों भास्वर, 
पतित कछुद्र उच्च प्रवर, 
मृत्यु भीत नित्य अमर, 
ग्रग-जग चिर उज्ज्वल हो ! 
शुद्ध बुद्ध हों सब जन, 
भेद-मुक्त, निर्मम मन, 
जीवित सब्र जीवन-च्षण 
स्‍्वग यही भूतल हो !* 
क्या इसमे गाँधी के आदर्श भूलोक की कल्पना नहों है ? 
दाशंनिक दृष्टि से गाँधीवाद की विवेचना इस युग के प्रमुख विचारकों 
ने की है। कवियों और कथाकारों तथा नाठककारों ने उसको अपनी ऋतियों 
में प्रतिपादित किया है | एक स्थल पर मैथिलीशरण गुप्त स्पष्टतया गाँधी 
की राजनीति को कूटनीति पर विजयी होने का जय घोष कर रहे हैं : 


खुली है. कूट नीति की पोल-- 
महात्मा गाँधी की जय बोल ! 





१ ज्योत्स्ना : सुमित्रानंदन पन्‍्त 
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गाँधी और हिन्दी वाडममय 
उनके मत से गाँधी-नीति ने मानवीय इतिहास में एक नया पृष्ठ 
पलटा है| 
सुमित्रानन्दर पन्‍त विचार प्रधान कविता में गाँधीवाद की अच्छी 
तात्त्विक व्याख्या करते हैं : 
सत्य-अहिंसा से आलोकित होगा मानव का मन ! 
अमर प्रेम का मधुर स्वर्ग बन जावेगा जगजीवन ! 
आत्मा की महिमा से मंडित होगी नव मानवता ! 
प्रेम शक्ति से चिर निरस्र हो जावेगी पाशवता !* 
प्रश्न में ही सही गाँधीवाद की उनकी कल्पना की छाया इसमें है। 
हाँ, 'समाजवाद-गाँधीवाद शीषक प्रसिद्ध सोनेट स॑ पन्‍त ले गाँधीवाद की 
सत्यता और संस्कृति को जो ऋण दिया है उसे अंकित किया है : 
गाँवीवाद जगत भ॑ आया ले मानवता का नव मान, 
सत्य अहिंसा से मनुजोचित नव संस्कृति करने निर्माण 
गाँधीवाद हमें देता जीवन पर अंतग्गत विश्वास, 
मानव की निस्सीम शक्ति का मिलता उससे चिर आवास | 
व्यक्ति पूर्ण बन, जग जीवन म॑ भर सकता है नूतन प्राण, ' 


7. 


विकसित मनुष्यत्व कर सकता पशुता से जन का कल्याण |' 
गधीवाद के एक दूसरे प्रसिद्ध कवि गाँधीवाद की छाया म॑ भव का 

नव-निर्माण चाहते हैं : 
करो इस भव में नव निर्माण ! 

एकता सब धर्मों का धर्म 
अहिंसा हो जीवन का मर्म, 

सत्य की सेवा हो सत्कमें, 
विश्व में हो मंगल कल्याण !' --सोहनलाल द्विवेदी 
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गाँधी और हिन्दी वाडमय 


भारतीय राजनीति के भावी सूत्रधार गाँधी ने १९०६ में अफ्रीका में 
अपना सत्याग्रह का शंख फूका और उसकी प्रतिध्वनि 
गाँधीजी के भारत में हिंदी कविता में सुनाई देने लगी | सन्‌ १६१३ 
जीवन कार्या की में अफ्रीका के सत्याग्रह के विजेता इस निःशर्त्र सनानी 
प्रतिच्छाया और के प्रति एक भारतीय आत्मा' (श्री माखनलाल 
प्रतिध्वनि चतुवदी ) ने श्रद्धाज्नलि अर्पित की : 
१. देश यह प्रियतम मारत देश सदा पशुबल से जो बेहाल, 
वेश ?--यदि ब्र्दाबन भ॑ रह कहा जावे प्यारा गोपाल । 
२. किंतु क्‍या कहता है आकाश ? हृदय हुलसो सुन यह गंजार- 
पलट जाये चाहे संधार, न लगा इन हाथों हथियार !' 
२. जाति ! वह मजदूरों की जाति, मार्ग वह कॉटों वाला सत्य ; 
रंग ! श्रम करते जो रह जाय, देख लो दुनिया भर के भत्य ! 
कला ? दुियों की सुनकर तान, नृत्य का रंग-स्थल हो धूल ! 
टेक ? अन्यायों का प्रतिकार, चढ़ाकर अपना जीवन-फूल ! 
४. प्यार ? इन हथकड़ियों से और कृष्ण के जन्म स्थल से प्यार ! 
हार ! कंधों पर चुमती हुई अनोखी जंजीरें हैं हार! 
“भार कुछ नहीं रहा अब शेप, अखिल जगतीतल का उद्धार ! 
द्वार ? उस बड़े भवन का द्वार, विश्व की परम मुक्ति का द्वार !' 
कर्मंवीर गाँधी ने भारत भूमि पर पदार्पण करते ही असहयोग आंदोलन 
द्वारा भारत के राष्ट्रीय जीवन भ॑ युगांतर स्थापित किया । शस्त्र के स्थान 
पर इस अहिसा-धर्मी सेनानी ने जनता के हेतु नेतिक और आत्मिक अ्रस्त्र 
आपविष्कृत किया | 
अ्रनध का नायक मघ कहता है; 
चाहो मन से सबका क्षेम ; 
करो प्रहारका पर भी प््म । 
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१ निशख्र सेनानी ; एक भारतीय आत्मा 
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गाँत्ी और हिन्दी वाडम्मय 


अटिसायादी को एक हिंसात्मक राज-शासन में किस प्रकार आचरण 
करना चाहिए अनघ' के द्वारा गुप्तजी ने बताया है। उनके नायक का 
उद्दे श्य ही है--- 
न तनझ-सेवा न मन-सेवा, 
न जीवन और धन-सेवा, 
मुझे है इश जन-सेवा ; सदा सच्ची भुवन-सेवा! 
लोकमान्य बाल गंगाधर तिलक ने राष्ट्र को स्वराज्य' ( हमारा जन्मसिद्ध 
अधिकार है ) का महामंत्र दिया था और कर्मबीर गाँधी ने उस अधिकार 
को प्राप्त करने की कुञ्जी, असहयोग ( (०॥ ८०-29 70॥0॥ ) और सविनय 
अवज्ञा ( ठंण। 4-00 0वांएएए९ ) तथा सत्याग्रह, जनता को दी | 
गाँधीजी के सविनय अ्रवज्ञाथ कारावास की स्वीकृति से जेल हथकड़ी-बेड़ी 
का मार्ग स्वाधीनता का मार्ग हुआ | विपक्षी से रक्त-दान लेने के बदले 
उन्होंने उसे रक्तदान देने का धर्म राष्ट्रीय योद्धा के आशे प्रतिष्ठित किया । 
राष्ट्र की बलिवेदी को अपने मस्तक से सजा देने की दीक्षा सत्याग्रह के 
अहिंसक शास्त्र ने दी | हिन्दी कवियों ने अपनी वीणा पर इस महान्‌ राष्ट्रीय 
समारंभ का मंगलाचरण और प्रभातियाँ गाई | इन कविताश्रों में राष्ट्र के 
बलिवीरों को सत्य पर अविचल-अटठल रहने पग-पग पर आग से खेलने 
ओर हँसत-हँसते आत्मोत्सगगं करने की प्रत्॒ल प्रेरणाएँ थीं। कवि के शब्दों 
में प्रत्येक सत्याग्रही वीर प्रहलाद औ्रौर सुकरात, ईसा और मंसूर होगयाः 
तुम होगे सुकरात जहर के प्याले होंगे। 
हाथों म॑ हथकड़ी पगों म॑ छाले होंगे। 
ईसा से तुम और जान के लाले होंगे। 
होगे तुम निश्चेष्ठ डस रहे काले होंगे। 
होना मत व्याकुल कहीं इस भवजनित विषाद से | 
अपने आग्रह पर अ्रटल रहना बस प्रहलाद से।' 
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शी्ष॑दान के इस अनुष्ठान की महिमा में गाँधी भक्त एक दूसरे कवि 
वियोगी हरि की प्रशस्ति कितनी उद्बोधिनी हैः 
१, जे जन लोभी सीस के ते अधीन दिन-दीन | 
सीस चढ़ाये बिनु भयों कहो कौन स्वाधीन !? 
२. चाहो जो स्वाधीनता सुनौ मंत्र मन लाय। 
बलिवेदी पे निज करनि निज सिर देहु चढ़ाय ।* 
बलि-पंथी के लिए, कारागार कृष्ण-मंदिर होगया | कारागार के लिए 
'पूजा-भाव का यह उत्क्े कवि-हृदय का ही एक उच्छुवास रहा होगा | 
हथकड़ी कृष्ण मंदिर के पुजारी के लिये माला थी। आराध्य राष्ट्रनेता के 
संकेत पर सुरपुर का सुख भी हेय और रौरव का दुख भी प्रेय हो गया। 
पृथ्वी उसके लिए शय्या हो गई और आकाश आउ्छादन: 
कागों का सुन कतंव्य-राग कोकिल कलरव को भूल-मूल, 
सुरपुर ठुकरा आराध्य कहे तो चल रोरबव के कूल-कूल, 
भूखंड बिछा, आकाश ओऔ्रोढ़, नयनोदक ले मोदक प्रहार, 
ब्रह्माण्ड हथेली पर उछाल अपने जीवन-धम को निहार। 
उन बलि-तबध के जीवों का गन्तव्य स्वतंत्रता देवी का मंदिर था, जो 
त्याग और तपस्या, सेवा और साधना के शिखर के ऊपर बसा था | मरण 
उनके लिए श्रेय था--यह पंकिल दासता का जीवन नहीं | इन बलि-बीरों 
को अ्नुप्राणित करने के लिए कवि के हृदय म॑ अ्रपार उच्छवास-माला थी । 
चढ़ चल॑, चढ़ चल, थक मत रे बलि-वध के सुन्दर जीव, 
उच्च कठोर शिखर के ऊपर है मंदिर की नींव । 
बड़ेबड़े ये शिलाखंड मग रोके पड़े अचेत, 
इन्हें लॉध तू यदि जाना है तुमे मरण के हेव॒; 


ताज अल कि भयभख।ख।ाई जननी न च ा 





१ बीर सतसई” :१: ६२, और ६५ 
२ बलि-पंथी से : एक भारतीय श्रात्मा 
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ऊपर अ्रगम शिखर के ऊपर मचा मृत्यु का है रासः 
नीचे उपत्यका में जीवन--पंकिल का है चाल।' 
आत्मोत्सगं और आत्मवलि की इस नवीन भावना ने सर्वश्रष्ठ अ्रभि- 
व्यक्ति पाई “एक भारतीय आत्मा की (पुष्प की अभिलापा' कविता में : 
चाह नहीं में सुरवाला के गहनों मे गूथा जार्ऊँ, 
चाह नहों प्रेमी माला स॑ बिध प्यारी को ललचार्ऊ, 
चाह नहीं सम्रायों के शव पर हे हरि - डाला जाऊंँं; 
चाह नहीं देवों के सिर पर चढ़ भाग्य पर इठलाऊँ। 
मुफे तोड़ लेना बनमाली | उस पथ पर देना तुम फेंक- 
मातृभूमि पर शीश चढ़ाने जिस पथ जावें वीर अनेक ! 


भारतीय राजनीति का एक युग सविनयश्रवज्ञा ( असहयोग ) और 
ओर सत्याग्रह आंदोलनों भ॑ निहित है । 
'साकेत' के चरित-नायक राम वन में जा रहे हैं और पर जन उन्हें 
वन म॑ जाने देना चाहते नहीं हैं | वे जानते हैं लोकमत 
सविनय अवज्ञा का महत्त्व और मूल्य, ओर इसलिए व राम से कहते 
ओर सत्याग्रह हैं और कहते ही नहीं हैं सत्याग्रह” ( बिनत विद्रोह ) 
आंदोलन करत हैं : 
£ $% % अभद्र, न ऐसा तुम कहो, 
देत हैं हम तुम्हें विदा ही कब अहो | 
राजा हमने राम, त॒म्हीं को है चुना, 
करो न यों तुम हाय ! लोकमत अ्रननसुना । 
जाओ, यदि जा सको रोंद हमको यहाँ | ” 
यों कह पथ मे लेट गये बहुजन वहाँ। 


१ शिखर पर : बालकृष्ण शर्मा “नवीन 
२ पुष्प को अभिलाषा : एक भारतीय आत्मा 
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राम के रथ के आगे और जनों के लेट जाने का यह “विनत विद्रोह 
देखकर राम कहते हें; 
“उठो प्रजा-जन, उठो, तजो यह मोह तुम, 
करते हो क्सि हेतु विनत विद्रोह तम! 
ओर राजा-प्रजा का आदर्श सम्बन्ध व्यंजित करते हैं, 
“तुमसे प्यारा मुझे कौन ? कातर न हो, 
में छपना भी त्याग करू तुम पर कहो ! 
सोचो तुम सम्बन्ध हमारा नित्य का, 
जब से भव भ॑ उदय आदि आदित्य का, 
अआदर्श राजा के लिए प्रजा उसकी प्रकृति है--- 
प्रजा नहों, तुम प्रकृति हमारी बन गये, 
दोनों के सुख-दुख एक में सन गये । 
गाँधी के नेतृत्व में संचालित 'सविनय अवज्ञा' का ही यह 'विनत विद्रोह, 
एक रूपान्तर है | 
असहयोग ओर सबिनय अवज्ञा आन्दोलनों म॑ं लोक कविताओं और 
लोक गीतों की इतनी विपुलता थी कि उनमें एक महान ग्रन्थ की सृष्टि हो 
सकती है | 
प्रेमचन्दर की अनेक कहानियों में गाँधी के असहयोग और सत्याग्रह 
आन्दोलन प्रतिध्वनित हुए. हैं। उनकी कई कहानियाँ तो गाँधीजी के देश- 
व्यापी आन्दोलनों की जीवन-श्वास के लेकर ही जी रही हैं। जिस समय 
गाँधीजी के आन्दोलन भारतीय युवकों और साहित्यकारों के अनुप्राशित 
कर रहे थे तब युवकों ने स्कूल-कॉलेज छोड़े और कर्मचारियों ने अपनी-अपनी 
नौकरियाँ, साहित्यकारों ने भी अ्रपनी लेखनी से राष्ट्रीय धर्म का पालन किया 
था। प्रेमचन्द जी की राष्ट्रीय कहानियों ने ही उन्हें सरकार का कोपभाजन 
बनाया था | वे जब्त कर ली गई थीं। यही दशा श्रन्य साहित्यिक कृतियों की 
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हुई थी | प्रेमचन्द जी की समरयात्रा' कहानी-संग्रह में तो कहानीकार को 
राष्ट्रीय अभियान सूचक कहानियां ही संकलित हुई हैं। 'समरयात्रा' कहानी में 
गांधी जी और कांग्रेस के सत्याग्रह की प्रतिध्यनि देखिए--- 

“ग्राज सवेरे ही से गाँव में हलचल मची हुई थी | कच्ची भोंपड़ियाँ 
हँसती हुई जान पड़ती थीं। आ्राज सत्याग्रहियों का जत्था गाँव में आवेगा | 
सत्याग्रहियों की एक वेशभूषा की भलक भी देखिए: “दो दो आदमियों की 
कतारें थीं। हर एक की देह पर खद्दर का कुर्ता था, सिर पर गाँधी टोपी, 
बगल में यैला लटकता हुआ, दोनों हाथ खाली, मानों स्वराज्य का श्रालिगन 
करने का तैयार हों ।* गाँधी के प्रति जनता की भावना की एक झलक लीजिए. 
“धन्य हैं महात्मा और उनके चेले, जो दीनों का दुःव समभते हैं, उनके 
उद्धार का जतन करते हैं।”' 'समरणयात्रा' कहानी में सत्याग्रहियों के आगमन, 
उनकी सभा, व्याख्यान, पुलिस द्वारा हस्तक्षेप, गिरफ्तारी, जबनाद, अर्हिसक 
प्रतिरोध, के ओजस्वी चित्र हैं। नायक की वाणी “भाइयों, मैं आप से कह 
चुका हूँ । यह न्याय और धर्म की लड़ाई है और हमें न्याय और धर्म के 
हथियारों से ही लड़ना है । दारोगा ने कोदई चौधरी को गिरफ्तार किया 
है। में इसे चौधरी का सौभाग्य समभता हूँ । धन्य हैं वे लोग, जो आजादी 
की लड़ाई में सजा पाएँ।” तो जैसे गाँधी की ही वाणी हो | इसी प्रकार 
शराब की दूकानं कहानी का जयराम कहता है--- भाइयो, महात्मा गाँधी 
का हुक्म है कि आप लोग ताड़ी-शराब्र न पियें जो रुपये आप यहाँ उड़ा 
देते हैं, वह अगर अपने बाल-बच्चों के खिलाने-पिलाने में खर्च करें तो 
कितनी अच्छी बात हो ! जरा देर के नशे के लिए आप अपने बाल-बच्चों 
का भूखों मारते हैं, गंदे घरों में रहते हैं, महाजन की गालियाँ खाते हैं । 
सोचिए, इस रुपये से आप अपने प्यारे बच्चों के कितने आराम से रख 
सकते हैं |” इस कहानी में मिसेज़ सक्सेना गॉँधी-युग की समाज-सेविका 
१ समय्यात्रा' : प्रेमचन्द 

२ शराब की दुकान : प्रेमचन्द 
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अथवा राजनीतिक कार्यकरत्री की प्रतिरूप हैं। 'जुलूस' कहानी में जनता की 
भीड़ को कुचलने वाले एक पुलिस अफ्सर का अपनी स्त्री के सत्प्रयत्ञ से 
हृदय-परिवर्तन होने की बात दिखाई गई है। 


सर 


देश के वातावरण में जिस समय 'सविनय अवज्ञा' और असहयोग' 
के घोष गूंज रहे थे तब हिन्दी के कई राष्ट्रकवियों ने अपनी कविताओं में उस 
उत्साह को व्यक्त किया | उनकी कला ने जनता के मानसिक प्रेरणा देने का 
महान्‌ कार्य किया। प्रेमी जी ने अपनी 'स्वणं-विहान! नाटिका भें गॉँबीवादी 
देशभक्ति के आदर्श का पदार्थ-पाठ देते हुए हिंसा पर अहिंसा की विजय 
दिखाई है। ग[धी की वाणी उसमे बोलती हुई सुन पड़ती है; 
नहों नहीं ऐ पगले यौवन, 
जीत प्रेम से पापाचार | 
अरे पाप से पाप मिटाना 
महा भूल है व्यथं विचार । 
कप न लप 
कहीं आग से आग बुझाना 
है संभव ऐ युवक विचार । 
धरम सत्य जिस ओर रहेंगे 
उसी ओर होंगे करतार । 
मैथिलीशरण गुप्त ने अपने अनघ' गीति-नाट्य में गाँधी की क्रियात्मक 
राजनीति की प्रेरणा से युगधर्म का सन्देश दिया है | 
गाँधी युग की समस्त राजनीति और चिन्ता धारा रामनरेश त्रिपार्ट 
के तीन प्रबन्ध काव्यों--' पिथिक “, मिलन ओर “ स्वप्न में मुखरित हुई | 
पथिक * में देश-सेवक पथिक एक “ सत्याग्रही ' है, जो अयोग्य राजा की 
पीड़ित प्रजा की सेवा का व्रती है | सेवा-पथ में वह संकट सहता हुआ पुत्र- 
कलत्र को मरते देखता है और स्वयं बलि हो जाता है। बलिदान के 
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उपरान्त जनता अनुप्राणित होती है और “असहयोग' द्वारा विजय प्राप्त करती 
है। अत्याचारी राजा को वह निर्वासित करती है और जनता का राज्य 
--- स्वराज्य / स्थापित होता है | इसका सत्याग्रही ' पथिक ' गाँधी का ही 
प्रतिरूप है जैसे ' अनघ का मघ। “मिलन और “स्वप्न ” काव्यों में यही 
रणु-नीति अधिक उग्र हो गई है, उसमे भावी का संकेत है जैसे स्वप्न में 
विदेशी आक्रमण के प्रतिरोध म॑ शस्त्र उठानें का रणघोष है। 'मिलन' में 
नायक-नायिका स्वतंत्र किंतु एक दूसरे से अज्ञात रूप में समाज-सेवक 
बनते हैं, जनता संगठित होती है, विदेशी आततायी शासक से युद्ध होता हे, 
नायक आहत होता है और मृत्यु के मुख से निकल आता है। सहसा नायिका 
के आक्रमण से शत्रु परास्त होता है और स्वदेश पुनः स्वतंत्र हो जाता है। 
यह गाँधी-युग के राष्ट्रीय जीवन--राष्ट्रीय रणनीति और राजनीति--की ही 
प्रतिच्छाया है | जैसे भारतीय राजनीति को गाँधी के सत्याग्रह ने उग्र नहीं 
बनने दिया, वेसे ही गाँधीयुग की कविताओं में उग्र हिंसक आक्रोश नहीं 
आया | इस काल की कविंताओं का सौम्य और उदात्त स्वर गाँधी के सौम्य 
अहिंसात्मक दर्शन का ही प्रभाव है । 

देश म॑ गाँधी के नेतृत्व में चलने वाले विविध सामाजिक और राजनीतिक 
आंदोलनों को कवियों और कथाकारों ने अपना विषय (४॥९४४९) बनाया 
है। बारटोली सन्‍्माभ्रद पर मैथिली बाबू ने लिखा था--- 

आ्रो विश्वस्त बारडोली, 
आओ,्रो भारत की थर्मा पोली । 

इसी प्रकार गाँधीजी के चम्पारन और खेड़ा के आन्दोलनों पर भी 
कवितायें लिखी गई हैं। एक कविता मे राष्ट्रीय आंदोलन कितना अधिक 
योल रहा है, देखिए--- 

बहनें कई सिंसकती हैं, सिसक न उनकी मिट पाई, 
लाज गँवाई गाली पाई , तिस पर भी गोली खाई;' 
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जेल के लिए जाते समय की एक विदाई देखिए-- 
कृष्ण मंदिर में प्यारे बन्धु पधारों निर्भगता के साथ, 
तुम्हारे मस्तक पर हो सदा कृष्ण का वह शुभचितक हाथ | 
गिरफ्तारियों और वारंटों की गू ज उन दिनों की कविताओं में है-- 
तिलक , लाजपत, गाँधीजी भी बन्दी कितने वार हुए, 
जेल गये जनता ने पूजा, संकट में अवतार हुए; 
जेल | हमारे मनमोहन के पावन जन्म-स्थान, 
तुझभ को सदा तीर्थ मानेगा कृष्ण-भक्त यह हिंदुस्थान:' 
सत्याग्रह आंदोलन पर “नवीन जी का लिखा हुआ 'पराजय-गीत' हिन्दी 
कविता में अंत्यन्त प्रसिद्ध है--. 


आज खडग की धार कंठिता है खाली तूणीर हुआ । 
विजय-पताका भकुकी हुई है लक्ष्य भ्रष्ट यह तीर हुआ । 
वर्दी फटी , हृदय घायल, मुख पर कालिख क्या वेश बना, 
आँखें सकुच रहीं कायरता के पंकिल में देश सना। 
अरे पराजित ओ रणचंडी के कुपूत हट जा, हट जा ! 
अभी समय हे कह दे माँ मेदिनी जरा फट जा, फट जा ! 
सोहनलाल द्विवेदी की कविता में गाँधी जी की समस्त राजनीतिक 
घटनाएँ, उनके अमियान और आंदोलन गोय हुए हैं। उनकी 'दारडी-यात्रा' 
तो ऐतिहासिक कविता है ; 
रण - यात्रा में है चला आज 
वृन्दावन का वंशीवाला ; 
बोला तब लवण - सिंधु पूजूँ , 


लावण्यमती, जा कुछ ले आ ; 
ऐ ८ >< 
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जब ब्रिटिश राज्य के दूतों ने 
कुछु भी न न्याय का मत माना; 
अन्याय. भंग करने को तब 
बापू ने यह रण-प्रण ठाना। 
आश्रम में गूंज उठा संदेश-- 
कल प्रात समर यात्रा - होगी, 
जिसकी चलना हो चले साथ, 
जो हो अपने घर का योगी! 
>< भ८ >< 
बापू ले अपनी चिर संगिनि 
जो है उनकी लघु सी लकुटी, 
चल पड़े सुदृढ़ पा, सुदृढ़ बाहु 
हृढ़ कर अपनी सीधी अभ्रकुटी ! --इत्यादि 
द्विवेदीजी ने गाँधी जी के कांग्रेस से संन्यास ग्रहण करने पर 
लिखा था | 
साबरमती  आश्रमवाले ! 
ग्रो दाण्डी यात्रा वाले ! 
यह वर्धा में कान मौन ब्त 
ले बेठे ओ मत्वाले ! 
इधर आओ बतलाओ राह, 
हो रहे कोटि कोटि गुमराह । 
उनके ऐतिहासिक उपवास पर दििवेदी जी ने लिखी थी एक मुक 
कविता--- 
है दधीचि ! 
अस्थियों को आज नाश 
करो मत करुणा निधान ! 
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ब्त-समाप्ति पर उल्लास मनाया था। देश म॑ जब-जब आंदोलन चले 
इस राष्ट्रीय कवि ने भेरी बजाई--- 
मेरे वीरो | तैयार रहो रणभेरी बजनेवाली है, 
मेरे वीरो ! तैयार रहो, फिर ठोली सजने वाली है। 
४० के व्यक्तिगत सत्याग्रह पर भी उसने प्राणुप्रेरक कवितायें लिखीं-- 
आज सोये प्राण जागे ! 
देश के अरमान जागे ! 
सज चली अच्चोहिणी है, 
बज चली रण-किकिणी है, 
कोटि-कोटि. चरण-धरण से 
युगों के प्रस्थान जागे ! 

“४२ के महान्‌ विप्लव में इन पंक्तियों के लेखक ने चुनौती दी थी : 
कोटि कोटि कण्ठों से गुूंजा आज यही जयघरोष नवीन, 
भारत हम सबका स्वतंत्र है, भारतीय हम सत्र स्वाधीन ! 

और प्रेरणा दी थी-- 
धर्म अहिंसा का ले मन में, 
बलि का कर्म प्राण में, तन में, 
संजीवन पा लें जीवन में 
बन जावे हमप्त मृत्युज्ञय ! स्वतंत्र भारत, जय जय जय ! 
गांधी के करो या मरो' सन्देश की भी एक प्रतिध्वनि सुनिए--- 
उठो कुछ करो वीर 
या मर मिटो धीर 
उठा यों गरज शंख का घोष गंभीर ! 
इस विप्लव-बेला में भारत के असंख्य कवियों ने गाँधी और उनके 
अभियानों के प्रति अपना करण्ठ मुक्त किया था। 


१२६ 


गॉधी और हिन्दी वाडमय 


माता कस्तूर्रा की चिता पर राष्ट्रपिता बापू ने जो दो अश्रुविन्दु अपकाये 
थे उसपर जगन्नाथ प्रसाद 'मिलिन्द' ने लिखा था-- 


एक क्षण, दो अश्रुकण लघु, मूक, निर्मल ! 
दूसरे ही क्षण उठा चुपचाप 

वस्र का कोना, विकंपित हाथ से, 
ले गया वह पोंछ अपने साथ मानो 
बिन्दुओं में वेदना के सिंधु दो ! 


गाँधी फे गोलमेज से आने के समय भारत की आकांक्षा का चित्र-- 
प्रच्चन' के स्वागत मे है तो उनके जन्मदिवस पर अनेक कविगण 
प्रतिवर्ष अपनी अश्रद्धाज्नलि चढ़ाते हैं | हिंदी का कौनसा ऐसा कवि है 
जिसने इस महान्‌ विश्व विभूति के प्रति दो श्रद्धा-बिंदु देकर अपने काव्य 
कृतित्व को कृतार्थ न किया हो ! 

गॉँधी-विचार और गाधीवाद का इतना अधिक प्रभाव भारतीय साहित्य- 
कारों के मनोजगत्‌ के भाव-लोक पर पड़ा है कि शत-शत लेखक तो 
गाँधीवादी ही हैं। हिंदी के नैधिनीशरण गुप्त और सियारामशरण गुम, 
“हरिश्रौध' और जयशंकर “प्रसाद, महादेवी और सुभद्राकुमारी चौहान, 
माखनलाल चतुवेदी और बालकृष्ण शर्मा नवीन, सोहनलाल द्विवेदी, 
रामनरेश जिपाठी आदि कवि और कवर्योत्रियाँ, जेनेन्द्र कुमार और प्रेमचन्द, 
वियोगी हरि और रामनाथ सुमन, हरिमाऊ उपाध्याय, घनश्याम दास 
बिड़ला आदि लेखक और विचारक गाँधीवादी रंग में रंगे हुए हैं। संश्री 
किशोरलाल घ० मश्रुवाला, आचाय॑ काका कालेलकर, नाना भाई भट्ठ, विनोबा 
भावे आदि आदि अनेक विचारक साहित्यकारों ने विभाषाभाषी होकर भी 
हिंदी वाहइमय को गाँची-विचार-धारा प्रदान की है । 


गाँधी-विचार-धारा से अविब्छिन्न अनेक प्रकाशन-संस्थान हिंदी-जगत्‌ 
में करमंशील हैं, जिनमें अजमेर ( अत्र दिल्ली ) का सस्ता साहित्य मण्डल 
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मूद्वन्य है। गुजराती, मराठी, अंग्रेजी भाषाओं के विविध गाँधीवादी 
लेखकों की कृतियाँ मण्डल के द्वारा प्रकाश में आई हैं। वर्धा से प्रकाशित 
सर्वेदय मासिक और दिल्ली और अब अहमदाबाद से प्रकाशित 'हरिजन- 
सेवक! साप्ताहिकों ने हिन्दी-जगत्‌ में गाँधी-विचारों का प्रसार करने में 
अग्रगामित्व किया है | 

अखिल भारतीय हिन्दी-साहित्य-सम्मेलन ने गाँधी जी की छत्रछाया 
में हिन्दी का देश के कोने-कोने में प्रचार और प्रसार देखा और भाषा को 
भी अखिल राष्ट्रीयत्य देने में गाँधी का हिन्दी पर असीम ऋण है। 
गाँधी जी काही प्रताप है कि हिन्दी आज सरकारी रूप में राजभाषा 
बनने जा रही है | 

विश्वविभूति गाँधी के चरणों में शत-सहख भारतीय कवि-गायकों ने 

श्रद्धाकुसम चढ़ाये हैं। राम, कृष्ण, ईसा, बुद्ध, 
प्रशस्तियाँ . महावीर, जरथुस्त, मुहम्मद की कोटि में आनेवाले 
गाँधी में तो कवियों ने देवत्व की प्रतिष्ठा की है। 

सामान्य जनता की इस भक्त का अनुमान इस तथ्य से ही लगाया जा सकता 
है कि देश की जनता के कण्ठों के अनेक लोक-गीतों में उन्हें देव रूप से 
स्मरण किया जाता है | एक कविता (या गीत ) में मुझे स्मरण है गाँधी 
की मोहन ( कृष्ण ) से समता दिखाई गई है। मोहनदास की गाय बकरी है 
ओर उनकी बांसुरी हे तकली | दोनों काराणह के वासी हैं और दोनों 'मोहन' 
हैं। एक को माखन प्रिय है तो दूसरे को नमक | वह कविता अच्छी 
प्रसिद्ध हुई थी | गांधी के चरणों में हिन्दी के मैथिलीशरण, माखनलाल, 
“नवीन, सुमित्रानन्दन पन्‍न्त, सियारामशरण गुप्त, सोहनलाल द्विवेदी जैसे 
सिद्ध-प्रसिद्ध कवियों ने ही नहीं असंख्य ज्ञात-अज्ञात कवियों ने अपनी श्रद्धा 
की अज्जलियाँ चढ़ाई हैं | 

दक्षिण अफ्रीका के यशस्त्री गाँधी के प्रति हिन्दी के कवि ने ही उन्हें 
अहिंसक सेना के 'मिःशत्र सेनानी के रूप में अभिनंदित किया थां--- 
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उधर वे दुःशासन के बंधु, युद्ध-भिक्षा की मोली हाथ; 
इधर ये धर्म-बंधु नभसिंधु, शस्त्र लो, कहते हैं, दो साथ, 
लपकती हैं लाखों तलवार, मचा इडालेंगी ह्ाहाकार ; 
मारने-मरने की मनुहार, खड़े हैं बलि-पशु, सब॒ तंयार ! 
किंतु क्या कहता है आकाश ? हृदय ! हुलसो सुन यह गंजार :-- 
पलट जाये चाहे संसार, न लगा न हाथों हथियार [7 
आर वियोगी हरि की वाणी मं वे सत्य-वीर हैं और सत्यवादी हरिश्चन 
की स्मृति सजग करते हैं : 
इत गाँधी उत सत्य दोउ मिले परसपर चाहि। 
यह छाड़त नहिं ताहिं त्यों वह छॉड़त नर्दि याहि। 
धनि तेरी तप-बीरता धनि गुण गण गंभीर । 
या कलि म॑ गाँधी ! तृही इक सत्याग्रह-वीर ! 
नहिं विचल्यौ सतपंथ ते सहि असह्य दुख-ढंद | 
कलि में गाँधी रूप हो पुनि प्रगस्थो हरिचन्द | 
कविवर सुमित्रानंदन पंत भ॑ बापू के प्रति बुद्धि मूलक पूजा-भावना 
है, थ्रन्ध-श्रद्धा-प्रेरित नहीं, क्योंकि बापू मानव की नम्म पशुता के उद्धारक 
हैं, उसे मानवता में विकसित करने वाले महापुरुष हैं : 
जड़ता, हिंसा, स्पर्द्धा मं भर चेतना अहिंसा नम्र ओज, 
पशुता का पंकज बना दिया तुपने मानवता का सरोज !' 
बापू घृणा के ऊपर प्रेम की विजय हैं, विश्वानुरकत हैं, सब॑स्वत्यागी 
हैं, अन्धकार-श्रान्त राष्ट्र के प्रकाशदाता हैं, मानवी कला के सूत्रधार हें, 
यत्राभिभूत युग में मानव के परित्राता हैं, जगजीवन के संचालक हैं-- 


अनआिलत-स 4बब2+०-जग 


१ “निःशत्त्र सेनानी ( एक भारतीय आत्मा ) 
२ वीर-सतसई' ; १: ३३-३५ 
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१ पशुबल की कारा से जग को दिखलाई आत्मा की विभुक्ति, 
विद्वेष, घणा से लड़ने को सिखलाई दुर्जय प्रेम-युक्ति ; 
वर श्रम प्रसूति से की कृतार्थ तुमने विचार-परिणीत उक्त, 
विश्वानुरक्त है अनासक्त ! स्व॑स्व-त्याग को बना भुक्ति ! 
२. जड़वाद जजरित जग में तुम अवतरित हुए. आत्मा महान, 
यंत्राभिभूत युग मं करने मानव जीवन का परित्राण ; 
गाँधी की समस्त विभूतियों का आकलन पन्‍्त की इस प्रशस्ति में है : 
आत्मिक बल : 
जग की मिद्टी के पुतले जन, तुम आत्मा के मन के मनोज ! 
अहिसा-धर्म : 
इस भस्म काम तन की रज से जग पूर्ण काम नव जगजीवन, 
बनेगा सत्य-अहिंसा के ताने-बानों से मानवपन ! 
सत्यान्वेषण : - 
सुख भोग खोजने आते सब आए. तुम करने सत्य खोज, 
अनासक्ति और त्याग : 
विश्वानुरक्त दे अनासक्त ! सर्वस्व-त्याग को बना भुक्ति ! 
खादी-च रखा 
१ सदियों का दैज्य तमिस्र तूम घुन ठमने कात प्रकाश-सूत, 
है नम्म | नम्न पशुता देक दी बुन नव संस्कृत मनुजत्व पूत। 
२ उर के चरखे में कात सूक्रम युग युग का विषय-जनित विषाद, 
गंजित कर दिया गगन जग को भर तुमने आत्मा का निनाद ! 
रंग रैंग खद्दर के सूत्रों मं नव जीवन, आशा, स्प॒हा, ह्ाद, 
मानवीकला के सूत्रधार ! हर दिया यंत्र-कौशल प्रवाद !' 
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१ बापू के प्रति ; सुमित्रानंदन पंत 
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गाँधी और हिन्दी वाइस्‍्मय 


असहयोग ओर सत्याग्रह : 
सहयोग सिखा शासित जन को शासन का दुर्वह हरा भार, 


२ 


होकर निरख्त्र, सत्याग्रह से रोका मिथ्या का बल-प्रहार ! 


मानववाद : 
१ संसार छोड़कर ग्रहण किया नर जीवन का परमार्थ-सार, 
अपवाद बने, मानवता के ध्रव नियमों का करने प्रचार !' 
२ मथ सूदृम स्थूल जग बोले तुम--मानव मानवता का विधान ! 
पन्‍्त ने साम्राज्यवाद को कंस, मानवता को वंदिनी देवकी, दासता को 
बेड़ियाँ, मानव आत्मा को कृष्ण और जनशोषण को यमुना का प्रतीक 
मानकर गाँधी म॑ देवत्व की भी कल्पना की है : 
साम्राज्याद था कंस, वंदिनी मानवता पशुबलक्रान्त, 
श्र खला-दासता, प्रहरी बहु निर्मम शासन-पद शक्ति-श्रान्त ; 
काराणह में दे दिव्य जन्म मानव आत्मा को मुक्त, कान्त, 
जन शोषण की बढ़ती यमुना तुमने की नत-पद-प्रणत शान्त ! 
बालकृष्णु शर्मा “नवीन! के "गुरुदेव गाँधी सुरस्यधारा-पथ-गामी और 
नीलकण्ठ हैं : 
है सुरस्य धारा पथगामी ! हे जगमोहन जय-जय हे! 
युद्ध वीर हे, रुद्ध पीर हे, नीति-विदोहन जय-जय हे ! 
ग्रनय-विजय हे,अभय --निलय हे, सदय हृदय पापक्षय हे ! 
हे कृतान्‍न्त से कालकूट तुम, जीवन-दायक मधुपय हे !' 
गाँधी की अ्रहिंसा का प्राणोत्पादक प्रभाव कवि की इन पंक्तियों में अ्रंकित 
हुआ है--- 
ह धन्य हुईं यह वसुधा वृद्धा, मानवता यह धन्य हुई ! 
तव विप्लेबकारी प्रसाद से भय-भावना नगरण्य हुई !! 
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१ बापू के प्रति! ; सुमित्रानंदन पंत २ 'गुरुदेव गाँधी ; नवीन 


१३१ 


गाँधी और हिन्दी वाडम्मय 


ये मिद्दी के पुतले भी बढ़ बढ़ लड़ गढ़ चढ़ने दोड़े 
क्या ही फक्के प्राण कि इतने सदियों के बन्धन तोड़े ! 
तग्राज उठी है अश्रुत स्वर लहरी जगती के अम्बर में, 
एक नवल उत्साह वीचि फेली है सकल चराचर में। 
ञ्राज शख्त्र-अस्त्रों की धातें खूब कंठिता हुई भली, 
“ग्रक्को चेन जिनेक्कोधम” की क्या ही चर्चा नहें चली !* 
सोहनलाल द्विवेदी के हृदय भ॑ बापू के प्रति भक्ति-भाव है। उन्होंने 
गाँधी में गीता के विराट मूर्ति विष्णु की भाँति उनके कोटिचरण, कोटिबाहु, 
कोटिरूप और कोटिनाम रूप का भावन किया है; 
चल पड़े जिधर दो डग मग म॑ चल पड़े कोटि पग उसी ओर ; 
पड़ गई जिधर भी एक दृष्टि गड़ गये कोटि दग उसी ओर ! 
जिसके शिर पर निज धरा हाथ उसके शिर रक्षुक कोटि हाथ ; 
जिस पर निज मस्तक क्कुका दिया, क्रुक गये उसी पर कोटि-माथ ! 
है कोटि-चरण ! हे कोटि-बाहु ! हे कोटि-रूप ! हे कोटि-नाम ! 
तुम एक मूत्ति, प्रतिमूत्ति को टि, हरे कोटिमूत्ति तुमको प्रणाम !' 
गाँधी युगवाणी है, युगनिर्माता है, युगावतार है ; युगाधार है : 
तुम बोल उठे युग बोल उठा, तुम मौन बने युग मौन बना ; 
कुछ कम तुम्हारे कर संचित युगकर्म जगा, युग धर्म तना ! 


बा 


है युगाधार ! 
युग-निर्माता युगमूत्ति तुम्हें युग-युग तक युग का नमस्कार ।' 


युग-परिवततक ! युग-संस्थापक ! युग-संचालक ! 


हिन्दी के चिन्तन-प्रधान कवि श्री सियारामशरण गुप्त ने तो एक अत्यन्त 
उदात्त भावपूर्ण, अथंगम्मीर प्रशस्ति-काव्य ही निर्मित कर दिया है। बापू' 
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१३२ 


गाँधी और हिन्दी वाइमय 
( काव्य ) एक श्रद्धा-कलश है | उसभ बापू का एक विश्वविभूति, विराद- 
पुरुष के रूप में भावन हुआ है-- 
छोटे से जितिज हे, 
वसुधा के निज हे, 
वसुधा तुम्हारे बीच स्वर्ग में समुन्नत है । 


चर 


स्‍्वंग॑ वसुधा से समागत हे, 
आ्राकर तुम्हारे नये संगम में, 
लघु॒ अवतीर्ण है महत्तम भं! 
प्रशस्ति-काव्यों में 'बआपू' का स्थान शिरस्थानीय है । 
श्रीमती सुभद्राकुमारी चौहान ने गाँधी में “अवतार _ की कल्पना 
की हे; 
सतयुग बीता, जेता बीता-यश-सुर॒भि राम की फैलाता ; 
द्वापर भी आया, गया--कष्ण की « “ कुृशज'ग दरशाता । 
कलियुग आया--जाते जाते उसके गाँधी का युग आया ; 
गाँधी की महिमा फैल गई, जग ने गाँधी का गुण गाया | 


हिंसा और बैर से प्रपीड़ित मर्त्य मानव को त्राण देने के लिए गाँधी 

का जीवन-सन्देश मुक्ति का दाता है, अ्रतः कवि पंत जिज्ञासा-कातर हो 
उठे हैं । 

बापू ! तुम पर हैं आज लगे जग के लोचन, 

तुम खोल नहीं जाओरे मानव के बंधन !हे 
जीवित व्यक्ति के प्रति इससे अधिक श्रद्धाप्लुत अंजलियाँ आज तक 
किसी भाषा में नहीं चढ़ाई गई ! गाँधी के स्तवन में लिखी गई कविताश्रों 
१ बापू : सियारामशरण गुप्त 


२ लोहे को पानी कर देता' : सुभद्रा कुमारी चौहान 
३ बापू : सुमित्रानंदन पंत 
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गॉवी और हिन्दी वाडम्मय 


से एक महाग्रंथ का निर्माण किया जा सकता है--इसमभें कोई अतिरंजन 
नहीं हे | कवि रत्न पं० सत्यनारायण, संशी अजमेरी, हरिश्रौध, लोचनप्रसाद 
पंडिय, रामप्रसाद तजिपाठी, उदयशंकर भट्ट, दुलारेलाल भागंव, 'रज्ञाकर, 
दिनकर, तोरणदेवी शुक्ल 'लली', तारा पांडेय, श्री केसरी, नेपाली, 
बच्चन, “ज्योतिषी, अश्वल', प्रभात, राजेश्वर गुरु, निरंकार देव 
सेवक, श्रीमन्नारायण अ्रग्नवाल, रामनाथ गुप्त, रामदयाल पांडेय, रंग 
रामेश्वर, विश्वम्भरनाथ, लक्ष्मीनारायण मिश्र, 'शुक्र', नरेन्द्र, मिलिंद, 
श्याम दीक्षित, कृष्ण चंद्र शर्म्मा आदि आदि कवियों की प्रशस्तियाँ तो श्री 
सोहन लाल द्विवेदी द्वारा सम्पादित गाँधी अभिनंदन ग्रंथ! में संकलित हैं, 
परंतु देश के कोने-कोने भें जो गाँधी के अभिनंदन भ॑ कवियों ने गायन किया 
है, उसकी गणना किसने की है, कौन कर सकता है ! 

गाँधी में किसी भी महापुरुष से गअ्रधिक अतिमानवीय शुण हैं और 
उनकी जीवन-कथा किसी भी धीर-बीर नायक से कम आकर्षक नहीं है ; 
ग्रतः उनकी जीवन-कथा को भी हिन्दी कवियों ने कविता में अवतरित किया 
है| पिछले वर्षो' में राजस्थान के कवि श्री मातादीन भशेरिया ने गाँधी- 
मानस और ब्रिहार के कवि ठाकुर प्रसाद सिंह अग्नवूत ने महामानव 
नामक प्रबंध काव्य लिखकर गाँधी को उनका नायकत्व दिया है | प्रभाकर 
माचवे ने युग-आत्मा' नाम से गाँधी के जीवन और जीवन-दर्शन पर 
अच्छा काव्य लिखा है। श्री गोकुलचंद्र ने गाँधी की प्रशस्ति में एक काव्य 
गाँधी गौरबा बहुत पहले लिख दिया था। अभी-अश्रभी दिल्ली के एक 
युवक नाटककार ने दिव-दर्शन नाम से अनेक एकांकी नाटक लिखे हैं 
जिन्हें गाँधीजी के जीवन के महत्त्वपूर्ण चित्रखण्डों की झांकी कहा जा सकता 
है| गाँधी जी के जीवनीकारों में रोमाँ रोलाँ का नाम अग्रगण्य है, भारत- 
वर्ष में रामनाथ सुमन, जुगतराम दबे, घनश्याम दास तिड़ला ने गाँधी की 
जीवनियाँ लिखी हैं | घनश्याम दास जी का “बापू” इस दिशा में एक अत्यंत 
सुन्दर प्रयत्न है । 
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गाँधी और हिन्दी वाडम्मय 


इस प्रकार भारत-राष्ट्र के जन-जीवन के सामाजिक-राजनीतिक, नैतिक- 
धार्मिक और साहित्यिक-सांस्कृतिक अंग्रों को राष्ट्र-पिंता गाँधी के वाणी- 
विचार और कार्य-कलाप ने नाम और रूप दिया है। आज का भारत-राष्ट्र 
का काल सच्चे अर्थो में. गाँधी-युग कहा जाता है। गाँधी के इस महा- 
महनीय महत्व और महात्म्प के प्रति मैं निम्नलिखित श्रद्धांजलि श्रपित 
करता हुआ विराम लेता हूँ : 
ग्न्यायों के गहन तिमिर म॑ ज्योति-पुज्ञ॒ तुम एक 
सत्याग्रह के अग्नि-पंथः पर बढ़े गअ्थक अनिवार 
दिखा दिया तुमने स्वदेश को स्वतंत्रता का द्वार 
आत्मा का रस ढाल किया मानवता का अभिषेक ! 
पीड़ित-पतित, दलित-शोषित की ओर बढ़ाकर हाथ 
मिट्टी कु मानव को पाकर मृण्मय सा म्ृतःप्राय ! 
प्राणामृत देकर कर सज्लीवन का सकल उपाय 
उसे बिठाया तुमने देवों के आसन पर साथ ! 
् >८ < 
शम्त्र और संहार व्याप्त है जहां घ॒णा-विद्वेप, 
ग्राम॑त्रित करता अमृत जन अपना स्वयं विनाश ! 
उसको जीवन सत्य प्रेम के तुम अभिनव संदेश 
अमत का साधक-सा गाँधी-युग है एक प्रकाश ! 
मानव-संस्कृति के विकास म॑ माग तुम्हारा श्रेय, 
युगाधार, युग युग तक होगा अजर, अमर अविजेय ! 


क्या गाँधी युग खत्म हुआ 


श्री भीमन्नारायण अग्रवाल 
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क्या गाँधी युग खत्म हुआ ? 
श्री श्रीमन्नारायण अग्रवाल 


आजकल अक्सर लोग कहते हैं कि अब गाँधी युग खत्म हुआ और 
नेहरू तथा सरदार का युग आ गया है। इस तरह की भावना का क्‍या 
कारण है ? एक कारण तो यह हो सकता है कि स्वराज्य मिलने पर 
पं० नेहरू और सरदार पटेल को सारा राजकाज चलाना पड़ता है। 
व्यावहारिक दृष्टि से वे सरकारी काम में महात्मा गाँधी की हर एक सलाह 
पूर्ण्रूप से स्वीकार करने में असमर्थ हैं । इसलिए जनता को ऐसा भान होना 
स्वाभाविक है कि अब गाँधी बाबा की पूछ नहीं होती। लेकिन जो लोग 
विचारशील हैं वे कमी इस तरह का सवाल नहीं कर सकते। बापूको न 
हिंदुस्तान का राजा बनना है न दुनिया का। वे तो जनता जनाद॑न के 
अनन्य सेवक रहे हैं और रहेंगे और इसीलिए वे अवतार पुरुष माने 
जाते हैं। सत्य और अ्रहिंसा के जिन सिद्धांतों का वे प्रचार करते हैं वे 
आज की परिस्थिति में भले व्यावहारिक न दीखें लेकिन उनके बिना 
संसार का कल्याण होना अशक्य हे। 


गाँधी युग के खत्म होने की भावना होने का दूसरा कारण यह हो 
सकता है कि आज तक तो अंगरेजी साम्राज्य के विरुद्ध हमारा संग्राम अहिंसक 
रहा और अब हिंसा का वातावरण चारों श्रोर फैला हुआ है | हिंदू-मुसलमान 
समस्या ने इतना भयंकर रूप धारण किया है कि गाँधी जी का अहिंसा का 
मार्ग लोगों को नहीं जँचता। इसके लिए मैं लोगों को दोष नहीं दे 
सकता | साथ ही यह भी मानने को तैयार नहीं हूँ कि हिंसा से कोई भी 
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क्या गाँधी युग खत्म हुआ ! 


समस्या स्थायी रूप से तय हो सकेगी | स्थायी शान्ति तो हिन्दुस्तान और 
दुनिया में प्रेम द्वारा ही स्थापित हो सकती है। 

श्रसली बात तो यह है कि गाँधी जी एक युग पुरुष हैं | उनका संदेश 
सदियों के लिए है। अमर है । महात्मा ईसा को यहूदियों ने फाँसी पर चढ़ा 
दिया क्‍योंकि उनका संदेश उस वक्त लोगों को कटु सत्य लगा लेकिन ईसाई 
धर्म ईसा की मृत्यु के बाद ही चारों ओर सारे जगत में फैला । यह महात्मा 
गाँधी का गौरव है, उनकी अपूर्व सफलता है कि उनका संदेश उनके जीवन 
काल ही में चारों ओर फैल चुका है लेकिन मुके इसमें तनिक भी संदेह 
नहीं कि उनकी अमर वाणी उनके निर्बवाण के बाद सारे संसार पर छायेगी 
और लोगों को सदियों तक प्रेम और शान्ति का आशीर्वाद देती रहेगी। 
गाँधीयुग अभी खत्म कैसे हो सकता है वह तो शायद अभी ठीक तरह से शुरू 
भी नहीं हुआ हे । 
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गाँधी और प्लेटो 
सुश्री राजेश्वरी 


गाँधी भोर प्लेटो 
सुश्री राजेश्वरी 


मानव जाति के इस लम्बे इतिहास में कई ऐसे महान व्यक्ति जन्म 
लेते हैं जिनके व्यक्तित्व का प्रभाव अपने देश और काल की सीमाश्रों 
को पार करके दूर-दूर तक पहुँचता है | प्लेटो और गाँधी की गिनती भी 
ऐसे ही महापुरुषों मं की जा सकती है | 

महात्मा गाँधी का व्यक्तित्व जितना ही महान, और उनका काय॑-्षेत्र 
जितना ही विस्तृत है, उनके संबंध भें कुछ लिखना उतना ही दुष्कर कार्य 
है। फिर, महात्मा गाँधी तो आज हमारे बीच में हैं। उनके जीवन का 
अपूर्व प्रयोग अभी गति-शील है । ऐसी दशा में उनके सम्बन्ध में इतिहास 
की निष्पक्ष दृष्टि से विचार करना किसी के लिए, पूर्णतया संभव नहीं हो 
सकता । और, गाँधी जी जैसे एक महान व्यक्ति का प्लेगो जैसे दूसरे महान 
व्यक्ति के साथ तुलनात्मक अध्ययन कितना दुष्कर कार्य होगा, इसमें तो 
संदेह ही क्‍या हे ! 

व्यक्ति अपने समय की ऐतिहासिक परिस्थितियों से प्रभावित होता है। 
उसके कार्यक्षेत्र को निश्चित करने में देश और काल का यथेष्ट हाथ रहता है । 
युग की ऐतिहासिक परिस्थितियों के प्रभाव से तो महापुरुष भी अद्वते 
नहीं रह सकते। यद्यपि महापुरुषों की महानता अपनी परिस्थितियों को 
अपने आदर्श और सिद्धतों के अनुकूल मोड़ने की क्षमता में ही है । 

प्लेटो और गांधी के सम्बन्ध में यदि हम कुछ जानना चाहते हैं तो 
यह आवश्यक है कि जिन ऐतिहासिक. परिस्थितियों में उनका जन्म और 
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विकास हुआ और जिनके बीच में उन्होंने कार्य किया, पहले उनसे निकट 
परिचय प्राप्त करें | प्लेटो का जन्म ईसा से ४२७ वर्ष पूर्व यूनान में उस 
समय हुआ था जब कि वह अपनी सम्यता की चरम सीमा से पतन 
की ओर अग्रसर हो रहा था। यूनान में उस समय छोटे-छोटे राज्य थे जो 
4 नगर राज्य ” कहलाते थे । प्लेटो का एथेन्स नगर भी इसी प्रकार का एक 
प्रजातंत्रवादी नगर राज्य था। उसके समय के एथेन्स के प्रजातंत्र राज्य में 
नाना प्रकार के दोष आ चुके थे | राजनैतिक शान्ति और सुव्यवस्था का वहाँ 
अभाव था । धनी और निध्धनों में वैपनस्थ था। प्लेटो इस सारी स्थिति से 
असंतुष्ट था। उसी समय की एक घटना से प्लेटो को अत्यन्त कज्ञोम पहुँचा। 
वह थी उसके गुरु सुकरात को मुृत्युदएड। फलतः प्लेटो जिस समाज की 
सृष्टि था उसकी स्थिति से उसे गहरा असन्तोष हो उठा था और इसी लिए 
उसमें यथेष्ट सुधार करना उसके जीवन का. प्रमुख लक्ष्य बन गया | प्लेटो 
की महात्मा गाँधी से तुलना करते समय इसब्रात में दोनों में हमें एक 
समानता मिलती है | 

प्लेट़ो से २३ शताब्दी पश्चात महात्मा गाँधी का जन्म उन्नीसवीं 
शताब्दी के उत्तराद्ड श्य६६ में पोरबनदर (काठियावाड़ ) में हुआ। 
भारतवर्ष में अंगरेजों की पराधीनता के कारण, जीवन के सभी क्षेत्रों में न 
केवल देश का विकास रुका हुआ था बल्कि वह वेग से पतन की ओर भी 
जा रहा था। आथिक, सामाजिक और राजनैतिक तीनों क्षेत्रों में गाँधी जी 
का देश अन्य स्व॒ृतन्त्र देशों की अपेक्षा कहीं अधिक पिछुडा हुआ था। तो, 
महात्मा गाँधी के सामने भी प्लेटो के समान ही-अपने देश की अवनत और 
दीन-हीन दशा थी पर गाँधी जी ने अपने जीवन के आदर्श का निश्चय भारत 
की वर्तमान स्थिति से प्रभावित होकर किया हो, यह बात नहीं है। उनके 
जीवन प्रेरणा का खरोत तो भारत की प्राचीन आध्यात्मिकता थी | अपने इसी 
आदर्श के अनुकूल उन्होंने देश की असन्तोष-जनक स्थिति का हल निकालने 
का प्रयत्न किया है । उनके जीवन को समभने की यही एक मात्र कुजी है | 
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गाँधी और प्लेटो के सम्बन्ध में।।पहला विचारणीय विषय है, उनकी 
जीवन सम्बस्धी दृष्टि जो उनके समस्त, विचार धाराश्रों में ग्रथित है। प्लेटो 
की जीवन के सम्बन्ध में एक विशिष्ट दृष्ठि थी। प्लेठो का अभिमत था कि 
मनुष्य जीवन का वास्तविक और चरम लक्ष्य अपने व्यक्तित्व अर्थात्‌ अपनी 
आत्मा का विकास करना है। इस आत्मविकास की उसकी दृष्टि में एक ही 
प्रक्रिय थी--सच्चे ज्ञान की प्राप्ति। सच्चे ज्ञान से प्लेटो का तात्पयं सांसारिक 
आर दृष्टि-जगत की वस्तुओं के शान से नहीं, बल्कि उस अप्रत्यक्ष स्वरूप 
( फाम ) वाले ज्ञान से था जो कि उसकी दृष्टि से भौतिक जगत की वस्तुओं 
का एकमात्र आधार था। इस वास्तविक ज्ञान को दर्शन शात्र के अध्ययन 
द्वारा ही प्रात किया जा सकता है, ऐसी प्लेटो की धारणा थी। संसार के प्रत्येक 
भौतिक पदार्थ का वह एक ही ध्येय मानता था कि वह अपने स्वरूप के साथ 
अधिकाधिक सामंजस्य स्थापित करे। और किसी पदार्थ का जिस अंश तक 
अपने स्वरूप के साथ सामंजस्थ होगा उसी अंश तक वह पदार्थ अच्छाई की 
ओर बढ़ता हुआ माना जायगा । इस प्रकार प्रत्येक वाह्य पदार्थ का लक्ष्य एक 
निर्दिष्ट अच्छाई की ओर बढ़ते रहना स्वीकार किया गया। और इन अनेकों 
अच्छाइयों के बीच में जो एक सर्वश्रेष्ठ अच्छाई हे, इसी को ईश्वर का नाम 
भी दिया गया | मनुष्य का जीवन-लक्ष्य भी इस प्रकार की अच्छाई की प्राप्ति 
ही माना गया । स्पष्ट हे कि प्लेगो का जीवन के प्रति एक आध्यात्मिक दृष्टि- 
कोण था और समाज में वह एक ऐसे नैतिक बंधन की, जिसे वह सवमान्य 
सत्य ( युनीवर्सल ट्रथ ) मानता था, प्रतिष्ठा करना चाहता था । 
आर जब हम गाँधी जी की जीवन सम्बन्धी दृष्टि पर-विचार करते हैं तत्र 
भी , जैसा कि हम ऊपर संकेत कर चुके हैं हम इसी निष्कर्ष पर पहुँचते हैं कि 
'जीवन के प्रति उनका दृष्टिकोश भी भौतिक नहीं वरन्‌ आध्यात्मिक है, और 
उनकी दृष्टि से जीवन का लक्ष्य मोक्ष-प्राप्ति है। इस आध्यात्मिक आधार का 
कारण उनका ईश्वर में जीवित विश्वास है | उन्हीं के शब्दों में “ वायु और 
जल के अभाव में मनुष्य जीवित रह सकता है परन्तु इेश्वर के बिना नहीं । 
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गाँधी जी ने एक जगह ईश्वर सम्बन्धी व्याख्या इस प्रकार की है “ मेरे लिए 
ईश्वर सत्य और भ्रम है ; ईश्वर नीति शासत्र और नैतिकता है ; ईश्वर 
निर्भयता है ; ईश्वर प्रकाश ओर जीवन का खोत और इस पर भी वह इन 
सब से ऊपर आर परे है। ईश्वर अंतरात्मा है। वह नास्तिक का नास्तिक- 
वाद है| वह वाणी और तक के परे है । उनके लिए जिनको उसके स्वरूपवान 
अस्तित्व की आवश्यकता हे वह स्वरूपवान है। जिनको उसके स्पश की 
आवश्यकता है उनके लिए. वह शरीरबवान है | परिष्कृत तत्व है। जिनमें 
श्रद्धा है उनके लिए. वह केवल हे |” ईश्वर की सबसे व्यापक, इसलिए 
सर्वश्रेष्ठ, व्याख्या गाँधीजी की दृष्टि से यह है कि “सत्य ही ईश्वर है ।” और 
इसीलिए उनका विचार है कि उस चिर और अमर सत्य की खोज करना 
प्रत्येक मनुष्य का लक्ष्य होना चाहिये और उसे स्वयं को सत्य का एक 
विनम्र अन्वेपक मानना चाहिये। इस सत्य के साक्षात्कार का ही दूसरा 
नाम मोक्ञ॒-प्राप्ति है। इस मोक्ष-प्राप्ति का एक मात्र साधन श्रहिंसा' है। 
गाँधी जी प्राणिमात्र मं ईश्वर की सत्ता को देखते हैं। जो व्यक्ति इस सत्य 
को पहचानता है उसका प्राणिमात्र मं एकत्व और बंधुत्व का अनुभव 
करना स्वाभाविक है। और जो व्यक्ति प्राणिमात्र म॑ इस प्रकार के अ्रभेद 
ओर बंधुत्व का अनुभव करता है उसके लिए उस सत्य के सक्तात्कार 
का साधन अहिसा के ग्रतिरिक्त और कुछ नहीं रह जाता। इन सत्य 
ओर अहिंसा के दो स्तम्मों पर ही महात्मा गाँधी के जीवन-दर्शन और 
समस्त विचार धारा का निर्माण हुआ है। और इसी लिये जीवन के 
प्रति गाँधी जी के दृष्टिकोश को भी प्लेटो की भाँति आध्यात्मिक दृष्टिकोण 
कहना होगा | 

प्लेटो और गाँधी के दाशंनिक विचारों का उपयुक्त विवेचन इस 
बात का प्रमाण है कि वे दोनों जीवन का उद्दे श्य आत्मा की उन्नति और 
सच्चे ज्ञान की प्राप्ति मानते हैं। अब हम इस दाशं॑निक विचार धारा पर 
आधारित प्लेटो और गांधी के समाज-संगठन संबंधी कल्पना पर विचार 
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करेंगे | जहाँ तक प्लेटो का सम्बंध है हप्त उसके उन्हीं विंचारों का 
यहाँ उल्लेख करेंगे जो उसकी पुस्तक 'रिपब्लिक' ( श्रादर्श राज्य ) में 
उपलब्ध हैं | 

प्लेटो ने अपने आदर्श राज्य ” में जिम राज्य-व्यवस्था की 
कल्पना की है उसका लक्ष्य है समाज में अच्छे व्यक्ति उत्पन्न करना। 
प्लेटो की यह मान्यता थी कि एक अच्छे राज्य भ॑ ही अच्छे व्यक्ति का 
निर्माण हो सकता है। इस प्रकार के आदर्श राज्य में ही प्लेटो न्याय 
की स्थापना सम्मव मानता था, और अपनी पुस्तक 'रिंपब्लिक' ( आदश्श- 
राज्य ) में जो विचार धारा उसने दी है उसका आधार प्लेटो की यही 
न्याय की कल्पना है। प्लेटो ने अपनी 'न्‍्यायोँ की परिभाषा इस प्रकार 
की है “व्र068 ॥ा6याए पाएं गा शा०्पोवे 80 फां$ जग 0 
6 #था0णा 00 ॥6 0 छांणा ॥6 एछ8 2९वें 0ए ग3 ०ाएम८ॉ- 
(6६. “प्रत्येक व्यक्ति का अपनी योग्यतानुसार समाज म॑ प्राप्त दायित्व 
को पूर्णतया निभाने का ही अर्थ 'न्‍याया है।” जिस प्रकार प्लेटो के 
आदर्श राज्य का आधार इस प्रकार की न्याय व्यवस्था थी, उसी प्रकार 
गाँधी जी अपने आदर्श समाज के सामने अहिंसा का उद्दे श्य रखकर चलते 
हैं। इसका कारण स्पष्ट हे। गाँधी जी का यह अभिमत है कि सत्य का 
ज्ञान केवल अहिंसा द्वारा हो सकता है। और यह अहिसा वदिद्धान्त उनके 
जीवन के प्रत्येक अंग में स्पष्ट दिखाई पड़ता हे। अतः स्वाभाविक हे 
कि वह अपनी समाज रचना का निर्माण भी अहिंसा के आधार पर 
करना चाहें । 

सैड्धान्तिक दृष्टि से यहाँ प्लेटो ओर गाँबी भें एक मूलभूत अन्तर हमें 
मिलता है। प्लेटो अ्रच्छे व्यक्तियों के निर्माण के लिए राज्य संस्था की 
सत्ता अनिवार्य मानता था | इसके विपरीत वास्तव भें गाँधीजी एक दाशंनिक 
अराजकवादी ( अनारकिस्ट ) हैं। उनका यह मत है कि राज्य जैसी 
संस्था की अनिवार्यता मनुष्य की अपूर्णता के कारण ही है; यद्यपि एक 
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व्यवह्य रवादी के नाते वह यह भी मानते हैं कि मानव समाज में राज्य की 
यह अनिवार्यता बराबर बनी रहेगी। गाँधी जी के सिद्धान्ततः अराजक- 
वादी होने का मूल कारण यह है कि वह राज्य का आधार ही स्वमावतः 
हिंसा पर मानते हैं। राज्य के द्वारा किसी कार्य के किए जाने का एक ही 
अर्थ है और वह यह कि व्यक्ति के स्वतंत्र और नेतिक कार्यो का कोई मूल्य 
नहीं रहता | किसी भी व्यक्ति के कार्य नैतिक तभी हो सकते हैं जन्न वे 
स्वेच्छा से किए जायें | कलों के समान कार्य करने का कोई नैतिक मूल्य 
नहीं है | राज्य का यंत्र कितना ही जनतंत्रीय क्‍यों न हो उसका आधार तो 
हिंसा ही है'। ““|॥6 8886 7९9/'#&शा(3 ए०|९॥९४ ४ 0000ण779(८व 
[07 >-राज्य केन्द्रित और एंजीभूत रूप में हिंसा को ही व्यक्त करता है। 
इसलिए आदर्श रूप में गाँधी जी एक राज्य-विहीन जनतंत्र में विश्वास 
करते हैं, जहाँ प्रत्येक व्यक्ति अपना शासक स्वयं होगा | उस राज्य में मनुष्य 
सत्य के अन्वेषक होंगे, और उनका प्रयज्ञ जीवन भे॑ अहिंसा के उच्च स्तर 
से व्यवहार करना होगा | ऐसे संयमी बनने के लिए उन्हें अपनी इच्छाओं 
को कम से कम करना पड़ेगा | और अहिसक होने के नाते वे उच्च विचार 
वाले होंगे | इसके विपरीत प्लेटो समाज में इसलिए, राज्य की अनिवारयता 
मानता था कि उसकी दृष्टि में राज्य व्यक्ति का श्रेष्ठ तम व्यक्तीकरण है | 

प्लेटो के अनुसार आदर्श राज्य का यह कतंव्य हे कि वह अपने 
नागरिकों को सच्चे मार्ग पर अग्रसर करने की समुचित व्यवस्था करे । 
इसलिए, उसने सच्ची शिक्षा और उचित सामाजिक जीवन की व्यवस्था राज्य 
के दो मुख्य कर्तव्य माने | प्लेटो ने अपने आदश्श राज्य में जिस प्रकार की 
शिक्षा योजना का उल्लेख किया है वह क्रमिक और व्यवस्थित है। उसके 
विचार से शिक्षा का आदर्श एक ऐसे उपयुक्त वातावरण की सृष्टि हे जो 
प्रत्येक व्यक्ति को उसके विकास के लिए. उपयुक्त अवसर प्रदान कर सके | 
उसने श्रपनी योजना का सामाजिक पक्ष स्पार्टा की शिक्षा योजना से लिया 
आर वैयक्तिक पक्ष एथेन्स की। उसकी शिक्षा-व्यवस्था में शिक्षक का 
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कर्तव्य विद्यार्थी के सम्मुख उपयुक्त सामग्री प्रस्तुत करना मात्र था, जिससे 
प्रत्येक विद्यार्थी अपनी प्रवृत्ति के अनुसार अपना विकास कर सके। अ्रतः 
विभिन्न श्रेणियों के लिए दी जाने वाली शिक्षा में भिन्नता थी । संक्षेप में 
इस शिक्षा-योज़ना का उद्देश्य यही था कि समाज का प्रत्येक व्यक्ति 
अपनी अपनी योग्यता और शिक्षा के अनुसार सामाजिक कतंब्यों को पूरा 
करे और इस प्रकार समाज में न्याय की स्थापना हो सके | प्लेटो की भाँति 
गाँधी जी भी अपनी अहिंसक समाज-रचना में शिक्षा का बहुत बड़ा 
महत्व मानते हैं। इसलिए उन्होंने एक नई शिक्षा-प्रणाली को भी जन्म 
दिया है, जो बुनियादी शिक्षा' के नाम से प्रसिद्ध है। इस शिक्षा-प्रणाली 
का आधारभूत सिंद्धान्त यह है कि शिक्षा ऐसी होनी चाहिये जिससे प्रत्येक 
व्यक्ति के व्यक्तित्व का पूरा-पूरा विकास हो सके। यह तभी संभव हो सकता 
है जब शिक्षा का जीवन के साथ पूरा-पूरा सामंजस्य हो और समस्त 
शिक्षा का केन्द्र कोई न कोई शिल्प अथवा सामाजिक और प्रीकृतिक वाता- 
वरण हो | गाँधीजी की यह शिक्षा-योजना प्रारम्मिक शिक्षा की योजना है और 
वह समाज के सब वर्गो और श्रेणियों के लिए समान है । उन्होंने प्लेटो की 
तरह शिक्षा की अवस्थाओ्रों में शासन की दृष्टि से कोई भेद नहीं किया है। 
राज्य के कतंबव्यों में प्लेटो ने जिस दूसरी बात पर जोर दिया है वह 
है शासक वर्ग की उचित सामाजिक व्यवस्था | प्लेटो ने अपने आदश 
राज्य में तीन श्रेणियों की कल्पना की है -दाशंनिक, योद्धा, और श्रमिक । 
वर्गकरण का आधार उसका समाज के प्रति मनोवैज्ञानिक दृष्टिकोण हे 
जिसके अनुसार प्लेटो आत्मा के तीन मुख्य लक्षण मानता था--बुद्धि, 
साहस, और तृष्णा | यही प्लेटो का त्रिमुखी आत्मा का सिद्धान्त है। इसी 
के फल स्वरूप उसने आदर्श राज्य के विकास की तीनों श्रवस्थाएँ भी 
निश्चित की थीं। आर्थिक व्यवस्था सबसे निम्नकोटि की थी, सैनिक 
व्यवस्था मध्य कोटि की और दार्शनिक अवस्था सर्वेच्ि थी। इसी के 
अनुरूप प्लेटो ने राज्य में तीन श्रेणियों की कल्पना की--दाशं॑निक, योद्धा, 
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और श्रमिक। प्लेटो आत्मा के उपरोक्त तीनों गुणों को एक दूसरे से 
पृथक्‌ मानता था और उनमें बुद्धि को श्रेष्ठटम गुण मानता था। यही 
कारण है कि उसने समाज को भी इन तीन पृथक श्रेणियों में विभाजित 
किया और उनमें सर्वोच्च स्थान दाशंनिकों को दिया । 

प्लेटो ने जिस प्रकार समाज की उक्त तीन श्रेणियों की कल्पना की है, 
उसी प्रकार गाँधी जी ने मी। वे भी समाज-व्यवस्था में वर्णु-सिद्धांत के 
समर्थक हैं। वर्णु-व्यवस्था का गाँधी जी की दृष्टि से एक बड़ा लाभ यह है 
कि उसके अंतर्गत प्रत्येक मनुष्य को अपनी अपनी प्रकृति के अनुसार कारये 
मिल जाता है, तथा समाज अनुचित प्रतिद्वंदिता से बच जाता है। 
गाँधी जी का भी, प्लेटो की तरह, यह मत है कि प्रत्येक व्यक्ति को समाज 
में निर्धारित अपने-अपने कतंव्य को पूरा करना चाहिए | 

गाँधी और प्लेटो में एक सीमा तक समानता होते हुए भी दोनों की 
श्रेणी-मेद की कल्पना में बड़ा अंतर है | प्लेटो का श्रेणी-भेद वास्तव में 
शासक और शासित का भेद है। उसका आधार सर्वथा राजनैतिक है। 
समाज की तीन श्रेणियों मं पहली और दूसरी श्रेणी के लोगों की गिनती 
शासक वर्ग में और तीसरी श्रेणी की गिनती शासित वर्ग में की जा सकती 
है| गांधी जी का वर्ण-सिद्धांत तो हमारा प्राचीन वर्णंसिद्धांत है, 
जिसका आधार राजनैतिक नहीं है। वह तो समूचे समाज के कार्यो की 
कल्पना के आधार पर की गई समाज के संगठन की एक व्यापक योजना 
है | इसके अतिरिक्त वर्ण-सिद्धांत के अनुसार नतो किसी एक प्रकार 
के कार्य को नीचा समझा गया और न बुद्धि-जीवी वर्ग की श्रेष्ठता मानी 
गई है । महात्मा-गाँत्री तो प्रत्येक के लिए यह अनिवार्य मानते हैं कि वह 
अपनी जीविका के लिए. कुछ न कुछ शारीरिक श्रम करे | इसके विपरीत 
प्लेटो बुद्धि की श्रेष्ठत] स्वीकार करता है। प्लेटो की श्रेणियों का निर्णय 
व्यक्ति की शिक्षा से होता है जब कि गाँधी जी जन्म से श्रेणी भेद का काफी 
सम्बन्ध मानते हैं । 
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प्लेटो और महात्मा गाँधी के विचार में हम एक और सम्तानता पाते 
हैं। वे दोनों इस बात के समर्थक हैं कि जिनके हाथ भें शासन सत्ता हो वे 
वास्तव में सेवाभावी और उच्च विचारों के व्यक्ति होने चाहिये कि शासन 
सत्ता का दुरुपयोग न हो सके। परंतु इस उद्द श्य-पूर्ति के लिए जो साधन 
प्लेटो और गाँधी ने सुझाए उनभं विषमता है | प्लेंटो ने इसी दृष्टि से 
शासक वर्ग के लिए. अपनी साम्यवादी व्यवस्था की योजना की थी। प्लेटठो 
के साम्यवाद की इस कल्पना के पीछे एक और आधार था और वह यह 
कि प्लेंटो राजनैतिक और आशिक कार्यो का एकीकरण व्यावहारिक दृष्टि 
से अनुचित मानता था। प्लेटो की इस साम्यवादी व्यवस्था का भूल 
उद्देश्य यही था कि शासक वर्ग के जीवन-चर्या की इस प्रकार से व्यवस्था 
हो कि वे व्यक्तिगत सम्बन्धों, स्वार्था आदि से सवंथा मुक्त रहें, न उनके 
लिए पारिवारिक बन्धन हों न साम्पतिक | उनका ग्रहस्थ जीवन सामूहिक 
होगा | उनके विवाह-सम््रन्ध अस्थायी होंगे । और वे उन सत्र जिम्मेदारियों 
से मुक्त होंगे जो एक ग्रहस्थ को उठानी होती हैं। ग्हस्थ जीवन में जिस 
साम्यवाद की कल्पना प्लेंटो ने की है वह एक प्रवार से व्यक्तिगत संपत्ति 
के ज्षेत्र में पाये जाने वाले साम्य-वाद का परिणाम मात्र है। यह स्पष्ट हे 
कि व्यक्तिगत और पारिवारिक सम्पत्ति के अभाव म॑ परिवार के अस्तित्व 
की कल्पना भी नहीं की जा सकती | दूसरा कारण प्लेंटो के सामने यह 
था कि वह पुरुष के साथ ही साथ स्त्रियों के लिए भी यह आवश्यक मानता 
था कि वे समाज के सावंजनिक जीवन में सक्रिय भाग लें | इसी लिए वह 
यह नहीं चाहता था कि स्त्रियाँ घर के अन्दर ही ग्रहचर्या म॑ अपना 
समस्त जीवन व्यतीत कर दें । वह ' इस पक्त में था कि शासक वर्ग के सत्र 
लोगों का एक ही ग्रह-जीवन हो । इसी कारण वह इस निष्कर्ष पर भी पहुँचा 
फि शासक वर्ग की पत्नियाँ भी सामूहिक और बच्चे भी सामूहिक माने 
जाएँ | इस प्रकार की व्यवस्था से उसे कई लाभ दिखाई देते थे, जैसे भावी 
पीढ़ी का शारीरिक स्वस्थता की दृष्टि से राज्य द्वारा नियंत्रण संभव हो 
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सकेगा, क्‍योंकि जब सब लोग सब्न बच्चों को अपना ही समझेंगे तो उनमें 
पारस्परिक एकता का भाव रह सकेगा | संक्षेप म॑ यही प्लेटो के साम्यवाद 
की रूप-रेखा है जो उसके आदशं-राज्य' का आधार थी। 


प्लेटो ने जिस साम्यवाद की कल्पना की है, उस पर विचार करने 
से हम एक महत्वपूर्ण परिंशाम पर पहुँचते हैं और वह यह कि प्लेटो 
की व्यवस्था का आधार यह नहीं था कि वास्तव भें शासन सूत्र जिन 
लोगों के हाथ में होगा वे ऐसे होंगे जो अपने स्वार्थ से ऊपर उठ चुके 
हों। प्लेटो तो उनके जीवन की इस प्रकार से व्यवस्था मात्र करना चाहता 
था जिससे उनके लिए व्यक्तिगत स्वार्थों और हितों जेसी कोई चीज ही 
न रहे | यह एक विचित्र सी ब्रात थी, क्योंकि एक ओर तो दाशंनिकों के 
हाथ में शासन सत्ता देना उसने इसलिए. उचित समझा था कि उन्हें सच्चा 
ज्ञान प्राप्त होगा और इसलिए उनके नियंत्रण में सारे समाज को भी वे 
इस ओर ले जाने की व्यवस्था कर सकेंगे, और दूसरी ओर प्लेटो उनसे 
यह आशा तक नहीं कर सका कि वे स्वभावतः अपने संकीण स्वार्थे। और 
हितों से ऊपर उठ सकेंगे | सच्चे ज्ञान के होते हुए संकीण स्वार्थपरता 
का यह अस्तित्व कैसा ? इसके विपरीत गाँधी जी की धारणा सवंथा दूसरे 
प्रकार की है। राज्य सत्ता निःस्वार्थ और सेवा भावी लोगों के हाथ में 
हो, इसके लिए, गाँधी जी की मान्यता यह हे कि जो लोग राज्य सत्ता में 
भाग लेने वाले हों वे समाज के ऐसे श्रेष्ठ व्यक्ति होने चाहिये जिनमें कार्य 
करने की योग्यता हो, जिनका नेतिक धरातल ऊँचा हो और जो जन-सेवा 
और जनकल्याण की दृष्टि से ही राज़्य-कार्य को चलाना चाहें। यह ठीक 
है कि महात्मा गाँधी भी समाज-व्यवस्था को ऐसा रूप देना चाहते हैं 
जिसमें स्वारथंपरता और सत्ता के दुरुपयोग के लिए. कम से कम अवसर 
हो | यही उनकी विकेन्द्रित समाज-व्यवस्था की कल्पना है। परन्तु प्लेटो 
के साम्यवाद और गाँधी की विकेन्द्रित समाज-व्यवस्था भें मौलिक दृष्टि- 
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भेद है। जहाँ प्लेटो के साम्यवाद का सम्बन्ध समाज के वर्ग विशेष से था, 
गाँधी की समाज व्यवस्था सारे समाज के लिए हे । 

प्लेटो और गाँधी के विचारों का जो विवेचन ऊपर हुआ है उसके 
आधार पर हमें इन दोनों महापुरुषों के विचारों में कुछ मौलिक अन्तर 
भी देखने को मिलते हैं| संक्षेप में उनके बारे में भी थोड़ा सा लिख 
देना उचित होगा । 

सबसे पहली बात राज्य के स्वरूप की है। प्लेटो के आदर्श राज्य की 
कल्पना एक अनियमित ( एब्सोल्यूट ) राज्य की थी। इस राज्य में वर्ग 
विशेष की प्रधानता थी। यह वर्ग विशेष शासन-कार्य म॑ अपनी इच्छा 
आर अपने अनुभव के अतिरिक्त और किसी बात से प्रभावित हो, इसकी 
प्लेटो कोई आवश्यकता नहीं मानता था। ऐसे राज्य में, स्पष्ट है, कि 
कानून के लिये कोई भी स्थान नहीं हो सकता। दूसरे शब्दों मं प्लेटो 
जनतंत्रीय राज्य के विरुद्ध था | इसका कारण उसकी विचार-धारा मं 
स्पप्ट है। वह यह मानता था कि शासन-सूत्र उन्ही लोगों के हाथ में 
होना चाहिये जिन्हें सच्चा ज्ञान प्राप्त हो क्‍योंकि वे ही लोग राज्य की इस 
प्रकार से व्यवस्था करने म॑ सफल हो सकेगी जिसके परिणाम स्वरूप उस 
राज्य के रहने वाले अच्छे व्यक्ति बन सके। वह यह भी मानता था कि 
इस प्रकार का सच्चा ज्ञान एक दाशंनिक को ही हो सकता है। इसी से 
उसने राज्य सत्ता का भार दाशंनिकों को सौंपा। प्लेटो का यह विश्वास 
था कि साधारण जनता के लिये यह सम्भव नहीं है और न उनमें यह 
क्षमता है कि वे दशन के अध्ययन के द्वारा सच्चा ज्ञान प्राप्त कर सकें, 
ओर इसीलिए वे स्वयं अपने आचरण ओर व्यवहार के निर्णायक्र भी 
नहीं हो सकते | उनमें बुद्धि की प्रधानता नहीं होती, वे तो अपनी इच्छाश्रों 
ओर भावनाओं के वशीभूत होते हैं । इसीलिए. उसने यह निष्कर्ष 
निकाला कि जहाँ राज्य का शासन-सूत्र दाशनिकों के हाथ में होना आवश्यक 
है, वहाँ साधारण नागरिक का एकमात्र कतंव्य उनकी आशा पालन 
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करना है। प्लेटो ने इस बात के लिए भी कोई गंजाइश छोड़ना आवश्यक 
नहीं समझा कि किन्हीों विशेष परिस्थितियों में भी साधारण जनता द्वारा 
राज्य का विरोध किया जाना उचित हो सकता है। इसके विपरीत जब 
हम महात्मा गाँधी के विचारों पर अपनी दृष्टि डालते हैं तो हम देखते 
हैं कि वे पूर्णतया जनतंत्रीय राज्य के पक्षपाती हैं। गाँधी जी के जनतंत्रीय 
प्रेम का आधार उनकी अहिंसा है । वे जनतंत्रीय राज्य में ही प्रत्येक 
मनुष्य के लिए उसका सम्पूर्ण विकास सम्भव मानते हैं। और यह तो 
वह चाहते ही हैं कि समाज का प्रत्येक व्यक्ति अपना पूरा विकास करे 
ओर आत्मज्ञान तथा मोक्ष की प्राप्ति के लिए प्रयत्षशील हो। प्लेटो 
को तरह वह नहीं मानते कि साधारण व्यक्ति सें सच्चे ज्ञान को प्राप्त 
करने की क्षमता नहीं है। वह तो प्रत्येक व्यक्ति में इस क्षमता का होना 
स्वीकार करते हैं क्योंकि उनका यह विश्वास है कि ईश्वरीय तत्त्व प्राणी 
मात्र में निहित है, और प्रत्येक मनुष्य अपने में विद्यमान इस तत्व 
को पहचान सकता है। अतः गांधी जी एक सच्चे जनतंत्र-वादी हैं, जबकि 
प्लेटो जनतंत्रवाद का विरोधी । दोनों की राजनैतिक विचार-धारा म॑ यह 
एक मौलिक भेद हे । 

इसी से इन दोनों विचारकों में पाया जाने वाला एक और भेद भी स्पष्ट 
हो जाता है। प्लेटो की राजनैतिक विचार-धारा में व्यक्ति की स्वतंत्रता के 
लिए स्थान नहीं है। उसने राज्य को व्यक्ति की अपेक्षा अत्याधिक महत्व 
दिया है | गाँधी जी, जेसा कि हम पहले भी कह चुके हैं सिद्धान्तः अराजक- 
वादी हैं | समाज में वह यदि राज्य के स्थान को स्वीकार करते हैं तो इसी 
लिए. कि वह मनुष्य से पूर्णता की इस सीमा तक पहुँचने की आशा 
नहीं रखते | फिर भी उनका प्रयत्न और उनकी इच्छा यही है कि समाज 
के जीवन में राज्य का कम महत्व हो। यहाँ पर एक बात>का संकेत कर 
देना और आवश्यक है। प्लेटो ने राज्य और समाज के आवश्यक अन्तर 
को भी नहीं समझा था। गाँधी जी उस अन्तर को भली प्रकार समझते 
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हैं। जब वे राज्य के अस्तित्व को अ्रस्वीकार करते हैं तो इसका यह श्रर्थ 
नहीं कि वह समाज के महत्व से भी इन्कार करते हैं। वास्तव में गाँधी 
जी की विचार-पारा में व्यक्ति और समाज म॑ एक सामंजस्य स्थापित करने 
का प्रयत्न स्पष्ट दिखाई पड़ता है। उनके अहिंसक जनतंत्रीय समाज में 
व्यक्ति की स्वतंत्रता और समाज के प्रति उसके कर्तव्यों में समझौता 
करने का प्रयत्न है | व्यक्ति की उस स्वतंत्रता को वह त्याज्य सममभते हैं 
जिसम॑ समाज के प्रति कतंव्यों को कोई स्थान न हो। उन्होंने स्वयं 
कहा है: “मैं व्यक्ति की स्वतंत्रता की कीमत करता हूँ लेकिन यह बात 
नहीं भुलानी चाहिये कि व्यक्ति अनिवार्यतः एक सामाजिक प्राणी है।” 
फिर भी यह बात तो सही है कि महात्मा गाँधी समाज और व्यक्ति में 
व्यक्ति को पहला स्थान देते हैं । प्लेटो और महांत्मा गाँधी के इस 
तुलनात्मक अध्ययन को समाप्त करने के पहले एक बात का उल्लेग्व 
कर देना और आवश्यक जान पड़ता है। और वह यही है कि जहाँ हम 
प्लेटो को एक आदशवादी कह सकते हैं वहां गाँधी जी को एक व्यावहारिक 
आादश्शंवादी | गाँधीजी स्वयं भी अपने आपको एक व्यावहारिक आदरशंबादी 
कहते हैं | इसके लिए. अधिक प्रमाण देने की आवश्यकता नहीं | एक 
दो का संकेत कर देना ही काफी होगा । प्लेटो ने अपनी पुस्तक ' रिपब्लिक 
में जिस आदश राज्य की कल्पना की है उसी से यह स्पष्ट है कि उसने 
इस बात की चिन्ता तिलकुल नहीं की कि जिस राज्य का चित्र उसने 
खींचा है उसको व्यवहार में स्थापित करना भी संभव होगा अथवा नहीं। 
ओर यही कारण है कि बाद में जब उसका दृष्टिकोण अधिक व्यावहारिक 
हुआ तो उसने अपने विचार के आधारभूत सिद्धान्तों तक में परिवर्तन 
कर दिया जैसा कि उसकी अन्य पुस्तकों से विदित है। इसके विपरीत 
गाँधी जी के पचास वष्र से भी अधिक लम्बे सार्वजनिक जीवन का अनुभव 
हमारे सामने है | हम जानते हैं कि उन्होंने अपने “सत्य और “ अहिंसा 
के आधारभूत सिद्धान्तों में कमी भी परिवर्तन करने की कल्पना तक को 
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स्वीकार नहीं किया । और फिर भी वह इस बात का बराबर प्रयत्न भी करते 
हैँ कि समाज उन सिद्धान्तों को अपने व्यवहार में ला सकें। इस दृष्टि से 
समाज के लिए जो आदर्श वह उपस्थित करते हैं उनको ब्रह व्यावहारिक 
कसौटी पर कसने का बराबर प्रयज्ञ भी करते हैं। अस्तु, महात्मा गाँधी 
को हम एक गति-शील ( डायनमिक ) व्यक्ति मानते हैं जो समय और 
काल की परिस्थितियों को ध्यान में रखते हुए समाज को अपना करतंव्य- 
मार्ग दिखाते रहते हैं। और यही कारण है कि जहाँ प्लेटो ने अपने 
समाज के जीवन को कोई नई दिशा दी हो, यह नहीं कहा जा सकता वहां 

महात्मा गाँधी ने न केवल भारतवर्ष को किन्तु समस्त मानव जाति के 
सामने जीवन के विभिन्न क्षेत्रों मं एक नई दिशा प्रस्तुत की है। इसी मे 
महात्मा गाँधी की वह विशिष्टता और महानता देखने को मिलती है जो कि 
हम प्लेटो में नहीं पाते | जहाँ प्लेटो एक विचारक मात्र था गाँधी #ं हम 
विचार और व्यवहार का एक सुन्दर समन्वय पाते हैं । 
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बिन्दु से सिन्धु 
श्री हरिभाऊ उपाध्याय 


महात्मा जी मरने से पहले यदि बिन्दु थे तो मरने के बाद सिन्धु हो 
गये | मारने वाले ने तो जो कुछ सोचा हो परन्तु इससे अच्छी शानदार 
और प्रभावकारी मृत्यु क्या हो सकती थी ? गाँधी जी अब्र व्यक्ति मिट 
कर समष्टि हो गये। नर से नारायण हो गये। उनका जीवन न केवल 
वैयक्तिक उन्नति या विकास की चरम सीमा ही बताया है बल्कि समश्टि- 
करण का भी उदाहरण पेश करता है। कोरे व्यक्तिगत गुणों को बढ़ाना 
अधूरी साधना है उन गुण ब शक्तियों को समाज के हित में लगाना 
जीवन की सार्थकता है। गाँधी जी ने दोनों अर्थ में अपने जीवन को 
साथंक बनाया। इस तरह उन्होंने जीवन का एक नया श्रर्थ हमारे सामने 
लोला और उसे चरितार्थ कर दिखाया | 


गाँधी जी कोरे ख्याली आदमी नहीं थ। जो सोचा उसे कर दिखाया 
व फिर आऔरों से कह व करवाया था यही उनकी सफलता का आधार है। 
जो करवाया था वह दबाव से नहीं--पशु बल से नहीं-प्रेम बल से या 
आत्म बल से | यह उनकी सर्व-प्रियता का कारण हुई। पहले भें सत्य 
की व दूसरे म॑ं अहिंसा की साधना थी | 


उन्होंने कोई सिद्धान्त व आदर्श ही नहीं रखा, योजना व कार्यक्रम 
भी दिये। इसी से वे हमारे पथदशंक हुए;। वे चले गये पर उनके चरण 
चिह् मौजूद हैं । हम उनकी चरण पादुका लेकर उनके काम को 
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सभालें। इसमें भारत हमारा आदर्श हो। राम ने वापिस आकर भरत 
से राज-काज सेभाल लिया। गांँधो जी अब इस देह से लौट कर नहीं 
आवबेंगे तो हम उनके “राम-राज्य' को ही स्थापित करके उनके सच्चे 
अनुगामी व भक्त सिद्ध हों । 


$ 
धार ' /७। कल 
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विधान 


नाम--इस संस्था का नाम वनस्थली विद्यापीठ समाज-शास्त्र-परिषद्‌ 
होगा, 


उद्देश्य--परिषद्‌ का उद्देश्य सामाजिक जीवन के अध्ययन, विवेचन 
ओर विकास सम्बन्धी समस्त सैद्धान्तिक और व्यावहारिक ज्ञान की 
अभिवद्धि है और उस ज्ञान का सब स्वतंत्र, शान्तिपूर्ण, और 
प्रगतिशील समाज निर्माण के लिए. उपयोग करना होगा । 

कार्यक्रम--परिपद्‌ का निम्नलिखित कार्यक्रम होगा : 

१--विचार विनिमय, वाद विवाद, लेखपाठ श्रादि का आयोजन, 


२--समाज शास्त्र सम्बन्धी साहित्य के निर्माण और, प्रकाशन की 
व्यवस्था, 

३--एक पत्रिका का प्रकाशन, 

४--अपनी उद्देश्य पूर्ति के लिए. अन्य समस्त समुचित उपायों का यथा- 
साध्य उपयोग जिनमें आधुनिक उपकरण भी समाविष्ट हैं, 


संगठन--परिषद्‌ का संगठन इस प्रकार होगा ; 
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सदस्यता--- 


१साधरण सदस्य : परिषद्‌ के उद्देश्य से सहमत और उसके कार्य 
क्रम में क्रियात्मक सहयोग करने को प्रस्तुत प्रत्येक व्यक्ति परिषद्‌ 
का साधरण सदस्य हो सकेगा, 

२---सम्मानित सदस्य: जिन व्यक्तियों को परिषद्‌ के उद्देश्य से 
सहानुभूति होते हुए भी उसके दैनिक कार्यक्रम में भाग लेना 
संभव नहीं होगा, परन्तु जिनका सहयोग और मार्ग-दर्शन परिषद्‌ 
के लिए. उपयोगी हो सकता है वे परिषद्‌ के सम्मानित सदस्य 
हो सकेंगे, 

३--जीवन सदस्य : जो व्यक्ति परिषद्‌ के उद्दे श्य से सहमत होंगे तथा 
उसके कार्यक्रम में क्रियात्मक रुचि रखते हुए उसमें यथासम्भव 
भाग लेने को तैयार होंगे और जिनका अपने जीवन कार्य को 
प्रथमतः सावंजनिक वृत्ति से प्रेरित होकर ही चुनने का निश्चय 
होगा वे परिषद्‌ के जीवन सदस्य हो सकेगे, 


विशेष---साधारण सदस्य का वनस्थली में रहना अनिवार्य होगा, 
सम्मानित तथा जीवन सदस्य का वनस्थली में रहना अनिवाय 
नहीं है, 


आ---सम्मानित सदस्य बनाने का अधिकार अध्यक्ष को ओर जीवन 
सदस्य बनाने का अधिकार जीवन सदस्यों के बहुमत को होगा, 

पदाधिका री-- 

१--संस्थापक सभापति ; परिषद्‌ के संस्थापक की हैसियत से श्री 
प्रेमनारायण माथुर परिषद्‌ के संस्थापक सभापति होंगे, 

र--अध्यक्ष : साधारण सदस्य और जीवन सदस्य मिल कर अपने 
ही में से किसी एक को परिषद्‌ का अध्यक्ष चुनेंगे, 

३--मंत्री ; अध्यक्ष संस्थापित सभापति की सलाह और स्वीकृति से 
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साधरण अथवा जीवन सदस्यों मं से किसी एक को परिषद्‌ का 
मंत्री नियुक्त करेंगे, 
४--उपमंत्री : अध्यक्ष संस्थापक सभापति की, सलाह और स्वीकृति से 
साधारण सदस्यों म॑ं से किसी एक को परिंषद का उपमंत्री 
नियुक्त करेंगी, 
पदाधिकारियों का कायकाल-- 
१--संस्थापक सभापति का कार्यकाल आजीवन होगा, 
२--अन्य पदाधिकारियों का कार्यकाल केवल एक वर्ष का होगा, वर्ष 
अ्रक्टूबर से सितम्बर तक का होगा, 
पदाधिकारियों के काये ओर अधिकार -- 
१--संस्थापक सभापति के निम्नलिखित कार्य और अधिकार होंगे : 
अर--परिपद के कार्य की देख रेख करना, 
आर--विशेष अवसरों पर परिषद्‌ के तत्वावधानों में होने 
वाली सभाओं का समापतित्व करना, 
र--्अश्रध्यक्ष के निम्नलिग्बित कार्य और अधिकार होंगे : 
अआर--सामान्यतया परिषद्‌ के तत्वावधान में होने वाली सभाश्रों का 
सभापतित्व करना, 
आर--संस्थापक सभापति की सलाह ओर देग्व-रेग्व में परिषद्‌ का 
कार्य संचालन करना, 
३--मंत्री के निम्नलिखित का और अधिकार होंगे ; 
अर--परिषद्‌ का कार्यालय चलाना, 
आर--परिषद्‌ के कार्य की समुचित व्यवस्था करना, 
ई--परिषद्‌ के कोष की रक्षा करना, उसके आय-व्यय का हिसाब 
रखना, श्रध्यज्ञ और संस्थापक समभार्पात से सालाना हिसाब 
स्वीकृति कराना और खच की अध्यक्ष से रवीकृति लेना, 
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४--उपमंत्री के निम्नलिखित कार्य और अधिकार होंगे : 
अर--मंत्री की सहायता करना, 
आर--मेंत्री की अनुपस्थिति मं उनके कार्य को देखना, 

विधान में परिवर्तन : जीवन सदस्य और साधा रण सदस्य मिलकर अपनी 
उपस्थिति के दो तिहाई बहुमत से विधान में परिवर्तन करने 
का सुझाव रख सकेंगे जो संस्थापक सभापति की स्वीकृति प्राप्त 
हो जाने के बाद ही कायन्वित हो सकेंगे, 

संस्थापक सभापति और साधारण तथा जीवन सदस्यों में मतभेद होने 
पर विधान सम्बन्धी मामलों म॑ जीवन सदस्यों के बहुमत से 
अन्तिम निर्णय होगा, 

संरक्षक--संस्थापक सभापति के परिषद्‌ के उद्देश्य और कार्य क्रम 
में मतभेद होने के कारण अपने पद से त्यागपत्र दे देने पर 
अथवा संस्थापक सभापति की मृत्यु हो जाने पर, जीवन सदस्यों 
को अपने सं से किसी एक को संरक्षक चुनने का अधिकार होगा, 
संरक्षक के वे सत्र अधिकार और कतव्य होंगे जो इस विधान 
के अनुसार संस्थापक सभापति के हूं, 
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